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முதற்பதுப்பு: மே 3 


一 


விலை ரூ.8 


“தெய்வத்தின்‌ குரல்‌” (ura? பதிப்பகம்‌) முதல்‌ பகுதியிலிருந்து தொகுக்கப்பட்டது. 
a IE تح و‎ Rc 


ஆனத்த விகடன்‌, 
757, அண்ணா சாலை, 
சென்னை - 600 002. 
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பிறருக்கு உபகாரம்‌ செய்வதற்கே நமது சரீரம்‌ ஏற்பட்டிருக்‌ 
pg என்பது ஆன்றோர்‌ மொழி, 'பரோபகாரார்த்தம்‌ இதம்‌: 
சரீரம்‌ என்பார்கள்‌. தேகத்தில்‌ நல்ல தெம்பு இருக்கிறபோதே, 
பிறருக்காக நன்றாக உழைக்க உடலில்‌ சக்தி இருக்கிறபோதே, 
யுவர்கள்‌ சேவை நெறியில்‌ ஈடுபட வேண்டும்‌. பிறருக்குச்‌ 
சேவை செய்வதற்காகவே தேக பலத்தை நன்கு காத்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. தேக பலத்தைவிட ஒழுக்க பலம்‌ 
முக்கியம்‌. நமது மதம்‌ கூறுகிற சாஸ்திர தர்ம நெறியின்படி 
சுத்தமான வாழ்வு வாழ வேண்டும்‌. இப்படி நாம்‌ தூய்மையாக 
இருந்தால்தான்‌ பிறருக்கு நல்ல முறையில்‌ சேவை செய்ய 
முடியும்‌. காமக்‌ குரோதாதிகள்‌ இருந்தால்‌ எப்படி நல்ல 
முறையில்‌ சேவை செய்வது? 


சமூகசேவை உண்மையாக இருக்க வேண்டுமாகில்‌ சேவை 
செய்றெவர்களுக்குத்‌ தர்மத்திலும்‌, சத்தியத்திலும்‌ தளராத 
பிடிப்பு இருக்க வேண்டும்‌. அவர்களுக்குப்‌ பயம்‌ என்பதே 
கூடாது. பயமற்ற நிலை வேறு; ஹிம்ஸை வழியில்‌ நடப்பது 
வேறு. இரண்டையும்‌ குழப்பிக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. யுவர்களுக்‌ 
கெல்லாம்‌ உதாரணமாக இருப்பவர்‌ ஆஞ்சநேய ஸ்வாமி. 


. அவருக்கு இருந்த பலம்‌ மிகப்பெரியது. சுபாவத்திலோ 


சாந்தராக இருந்தார்‌. கோபித்து எழ வேண்டிய சமயத்தில்‌ 
மஹாவீரராக எழும்பி ஹதாஹதம்‌ செய்தார்‌. அவருடைய 
புத்தி பலம்‌ பெரிது. ஆயினும்‌ பக்தியில்‌ தோய்ந்து 
அடக்கத்துடன்‌, விநயமே ஸ்வரூபமாகச்‌ சேவை செய்து 
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கொண்டிருந்தார்‌. பயமென்பதே அவருக்கு இல்லை. 
ஆனாலும்‌ தாமாக ஹிம்ஸை வழியில்‌ அவர்‌ சென்றதில்லை. 
பிறருடைய ஹிம்ஸைக்கு எதிர்‌ மருந்தாகவே தாமும்‌ 
எதிர்த்தார்‌. அவர்‌ சொந்த நலனுக்காக பலத்தைப்‌ பிரயோ 
ஜனப்படுத்தவில்லை. துர்பலருக்குக்‌ கொடியவரால்‌ கஷ்டம்‌ 
ஏற்பட்டால்‌, தம்‌ நலனையும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ பலவீனரை 
ரட்சிப்பதில்‌ அஞ்சா நெஞ்சராகச்‌ சேவை செய்தார்‌. 
சிவாஜியும்‌ இப்படிப்பட்ட ஓர்‌ உதாரண புருஷர்‌. ஆஞ்ச 
நேயரின்‌ அவதாரமாக மதிக்கப்படும்‌ ஸமர்த்த ராமதாஸரின்‌ 
அத்யந்த சிஷ்யராக இருந்ததாலே சிவாஜிக்கு இப்படிப்பட்ட 
குண சம்பத்து இருந்தது. 


தேக பலம்‌, அஹிம்ஸை, பயமற்ற நிலை இவற்றோடு 
சொந்தக்‌ கஷ்டங்களைப்‌ பாராட்டாமல்‌ பிறரைக்‌ காக்கும்‌ 
மனப்பான்மையும்‌ சேர்ந்தால்‌ அது மிகப்பெரிய சீலமாகும்‌. 
இதற்கே ' க்ஷ்த்ற தர்மம்‌” என்று முன்னாளில்‌ பெயர்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டது. 'க்ஷதாத்‌ இல த்ராயதே; இதி க்ஷத்ரம்‌' - “பிறரைத்‌ 
தீமையிலிருந்து காப்பதே க்ஷத்ரம்‌' என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 
இப்போது நம்‌ நாட்டு யுவர்கள்‌ இந்த க்ஷத்ர தர்மத்தை மேற்‌ 
கொள்ள நிரம்ப அவசியமிருக்கிறது. பலிஷ்டர்களைக்‌ கண்டு 
பயப்படக்கூடாது. பலவீனர்களை வெறும்‌ மிருகபலம்‌ 
படைத்தவர்கள்‌ கொடுமைப்படுத்தாதபடி சர்வத்‌ தியாகம்‌ 
, செய்து காப்பாற்ற வேண்டும்‌. மெஜாரிடி, மைனாரிடி என்ற 
பயம்‌ இல்லாமல்‌, தர்மத்துக்கு ஆபத்து வந்தால்‌ உயிரைத்‌ 
தருணமாக மதித்துப்‌ போராடுகிற நெறி இளைஞர்களுக்கு 
இருக்க வேண்டும்‌. இதுவே சேவையில்‌ ஈடுபட்ட யுவர்களின்‌ 
தர்மம்‌. 


துரதிர்ஷ்டவசமாக இதற்கு நேர்மாறான போக்கைக்‌ 
காணும்போது வருத்தமாக இருக்கிறது. பலவீனர்களைப்‌ 
பயமுறுத்தி ஹிம்ஸை முறையால்‌ பணிய வைக்கிற போக்கு 
நல்லதல்ல. இந்த மாதிரி செய்கிற ஸ்டிரைக்‌, உண்ணாவிரதம்‌, 
கொடும்பாவி கொளுத்தல்‌, கிளர்ச்சி இவையெல்லாம்‌ 
உண்மையில்‌ இவற்றைச்‌ செய்கிறவர்களின்‌ பலவீனத்தைத்தான்‌ 
காட்டுகிறது. தங்களுடைய லட்சியத்திலுள்ள சத்தியத்தின்‌ 
சக்தியில்‌ நம்பிக்கை இல்லாததால்தான்‌ இத்தகைய நடவடிக்கை 
களை எடுக்கிறார்கள்‌. பெரும்பான்மை (மெஜாரிடி) பலம்‌ 
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படைத்தவர்கள்‌ பலத்தை . துஷ்பிரயோகம்‌ செய்யும்போது 
அதைக்கண்டு பயப்படுவதும்‌, அதேபோல்‌ தங்கள்‌ பலத்தை 
துஷ்பிரயோகம்‌ செய்து பலவீனர்களைப்‌ பயமுறுத்துவதும்‌ 
தேசத்துக்கு நல்லதல்ல. மக்களின்‌ இந்தப்‌ பலவீனம்‌ 
சர்க்காரிலும்தானே பிரதிபலிக்கிறது. மறுபடி நாம்‌ இந்தத்‌ 
தேசத்தில்‌ பயமில்லாத பிரஜைகளாகத்‌ தலையை நிமிர்த்தி 
நடக்க வேண்டுமானால்‌ க்ஷத்ர தர்மத்தை விருத்தி செய்ய 
வேண்டும்‌. தனிமனிதர்கள்‌ உறுதியும்‌ ஆத்மபலமும்‌ 
கொண்டிருப்பது, அவர்கள்‌ கட்டுப்பாட்டுடன்‌ ஒன்றுகூடி 
ஐக்கியமாக, உழைப்பது, தீமையையும்‌ அடக்கு முறையையும்‌ 
கண்டு அஞ்சாத நெஞ்சுறுதியுடன்‌ போராடுவது - இவை 
யெல்லாம்‌ இந்தத்‌ தர்மத்தில்‌ அடக்கம்‌. லோக க்ஷேமம்‌ ஒன்றே 
.லக்ஷியமாகக்‌ கொண்டு இந்தத்‌ தர்மத்தை நடத்திக்‌ காட்டினால்‌ 
நாட்டின்‌ ஒழுக்கம்‌ மிக உயர்ந்த நிலை அடையும்‌. 
அரசாங்கத்தின்‌ தரமும்‌ தானாகவே உயரும்‌. 


அஹிம்ஸா 
ஸோல்ஜர்கள்‌ தேவை 


“நவீன ஸயன்ஸின்‌ அபிவிருத்தியால்‌ எல்லா செளகரியங்‌ 
களையும்‌ செய்துகொண்டு ஆனந்தமாக வாழலாம்‌; மதமும்‌, 
அனுஷ்டானமும்‌ எதற்கு வேண்டும்‌?” என்று சிலர்‌ கேட்கிறார்‌ 
கள்‌. ஸயன்ஸினால்‌ பல செளகரிய சாதனங்களை உண்டாக்க 
முடிவது உண்மையே. ஆனால்‌ இதனால்‌ ஆனந்தம்‌ வந்து 
விட்டதா என்பதுதான்‌ கேள்வி. ஆனந்தம்‌ என்பது மனத்‌ 
திருப்தியை, உள்ள நிறைவைக்‌ குறித்த விஷயம்‌. செளகரிய 
வாழ்வுக்கு இதெல்லாம்‌ தேவை. இன்னமும்‌ தேவைகள்‌ 
இருக்கின்றன என்ற அடிப்படையில்‌ ஓயாமல்‌ திரவியங்களைச்‌ 
சேகரித்துக்‌ கொண்டிருப்பதில்‌ மக்கள்‌ திருப்தியா அடைந்து 
வருகிறார்கள்‌? ஏற்கெனவே இருந்த இருப்தியும்‌ போய்‌ 
விட்டதையே பார்க்கிறோம்‌. அதோடு இதில்‌ போட்டா 
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போட்டி, வர்க்க பேதம்‌, துவேஷம்‌ எல்லாமும்‌ வளர்ந்து 
` விட்டன. மனுஷ்யனின்‌ ஆசையைப்‌ பூர்த்தி செய்வது முடியாத 
காரியம்‌. ஆசைகளைக்‌ குறைத்துக்‌ கொண்டாலே உண்மை 
யான ஆனந்தம்‌ காணமுடியும்‌. இதற்கு வழி காட்டுவது 
மதம்தான்‌. ஆனபடியால்‌, ஸயன்ஸ்‌ அபிவிருத்தி ஆகியிருப்ப 
தாலேயே மதத்தின்‌ தேவையும்‌ அதிகமாயிருக்றெது எனலாம்‌. 


லெளகிக, விஞ்ஞான அபிவிருத்தியால்‌ ஆத்ம சாந்தி காண 
முடியவில்லை என்று அமெரிக்கா, ருஷ்யா ஆயெ இரு 
தேசங்களும்‌ நிதரிசனமாகக்‌ காட்டுகின்றன. முதலில்‌ ஸ்புட்னிக்‌ 
செய்து உலகைச்‌ சுற்றவிட்ட நாடு ரஷியா. அது கம்யூனிஸ 
நாடு. அங்கு மத போதனை கிடையாது. இருந்தாலும்‌ 
டெக்னாலஜி அபிவிருத்தி மட்டும்‌ அந்த நாட்டுக்கு உள்ள 
நிறைவை அளிக்கவில்லை. அதனால்தான்‌ நமது மகா 
பாரதத்தை ரஷிய ' மொழியில்‌' பெயர்த்துத்‌ தங்கள்‌ பள்ளி 
களில்‌ போதிக்க அவர்கள்‌ ஏற்பாடு செய்திருக்கிறார்கள்‌. 
அமெரிக்க மக்களுக்கு ஆத்ம சந்துஷ்டி இல்லாததாலேயே 
அவர்கள்‌ யோகம்‌, வேதாந்தம்‌, சங்கீர்த்தனம்‌ இவற்றில்‌ 
திரும்பியிருக்கறொர்கள்‌. ஸயன்ஸில்‌ மிக முன்னேறிய தேசங்கள்‌ 
நம்‌ பாரத தேசத்தின்‌ பக்கம்‌ திரும்பிப்‌ பயனடைய முயலும்‌ 
போது, நாமே நமது புராதன தர்மத்தை மறந்து வெறும்‌ 
இந்திரிய செளக்கியத்தில்‌ இறங்கினால்‌ அது ரொம்பவும்‌ 
பரிதாபமாகும்‌. 


நம்‌ தேசத்தில்‌ லெளகிக ஆசையும்‌, நாஸ்திகமும்‌ தெய்வ 
நிந்தனையும்‌ தலைதூக்கினாலும்கூட, ஜீவசக்தி வாய்ந்த 
நம்முடைய ஸனாதன தர்மத்துக்கு எந்நாளும்‌ அழிவு வராது 


என்று நம்பலாம்‌. அப்படி அழிவு வராமல்‌ காப்பது நம்‌ 
முடைய பொறுப்பு. 


“காப்பது' என்றால்‌ என்ன செய்யவேண்டும்‌? நாஸ்திகர்‌ 
களோடு, மத நம்பிக்கை இல்லாதவர்களோடு சண்டை 
போடுவதா? இல்லை. ஹிந்து மதம்‌ சண்டையின்‌ மூலம்‌ 
தன்னை வளர்த்துக்‌ கொண்டதாகச்‌ சரித்திரமே கிடையாது. . 
அல்லது சமூகப்‌ பணிகளைக்‌ காட்டி நம்‌ சமயத்துக்கு 
மற்றவரை இழுத்துக்‌ கொண்டதாகவும்‌ சரித்திரம்‌ இல்லை. 
ஆக, ஹிந்து மதம்‌ சண்டையும்‌ போடவில்லை; மதமாற்ற 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Mufhulakshmi Research Academy 


-இருக்கிறார்கள்‌. 


நோக்கத்தோடு சமூக ரீதியில்‌ சேவையும்‌ செய்யவில்லை. 
ஆனாலும்‌, இத்தனை யுகாந்தரமாக, எத்தனை எத்தனையோ 
எதிர்ப்பு வந்தும்‌ அது அழியாமல்‌ இருப்பதை மட்டும்‌ 
பிரத்யக்ஷமாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌. இது எதனால்‌? நம்‌ மதத்‌ 
திலுள்ள தத்துவங்களின்‌ சத்தியத்தினால்‌ என்று சொல்லலாமா? 
நம்‌ மதத்‌ தத்துவங்கள்‌ பரம உத்தமமானவை என்பது உண்மை 
தான்‌. ஆனால்கூட, பாமர மக்கள்‌ உள்பட ஏராளமானவர்கள்‌ 
நம்‌ மதத்தில்‌ ஒட்டிக்‌ கொண்டிருப்பதற்கு இந்தத்‌ தத்துவ 
மகிமைதான்‌ காரணம்‌ என்று நான்‌ சொல்ல மாட்டேன்‌. நம்‌ 
ஜனங்களில்‌ ஏராளமானவர்களுக்கு இந்தத்‌ தத்துவங்கள்‌ 
சமாசாரமே தெரியாது. 


பின்‌ என்னதான்‌ காரணம்‌? ஒருவிதமான பிரசாரமும்‌ 
இல்லாமலே, பழையகால போப்‌ மாதிரி, லாமா மாதிரி, 
காலிஃப்‌ மாதிரி, பலம்‌ வாய்ந்த குருபீடங்களும்‌ இல்லாமலே 
இத்தனை கோடி மக்கள்‌ இத்தனை ஆயிரம்‌ வருஷங்களாக நம்‌ 
மதத்தில்‌ நிலைத்து இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? முன்பு பிற 
மதத்தினர்‌ ஆட்சியில்‌ பலவிதக்‌ கொடுமைகளுக்கு ஆளாஃியும்‌, 
அவர்கள்‌ நயமாகவும்‌ பயமாகவும்‌ எத்தனையோ பிரசாரங்கள்‌ 
செய்தும்கூடக்‌ கோடிக்கணக்கான மக்கள்‌ நம்‌ சனாதன 
தர்மத்திலேயே இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? எனக்குத்‌ 
தெரிகிற காரணம்‌ இதுதான்‌. மதத்தைப்பற்றிப்‌ பேசுவதைவிட, 
தத்வார்த்தங்களை வாயால்‌ விளக்குவதைவிட நம்‌ மதம்‌ 
விதிக்கிறபடியே பூரணமாக வாழ்ந்துகாட்டிய உத்தம 
புருஷர்கள்‌ ஆதியிலிருந்து தோன்றிக்‌ கொண்டேயிருந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. கர்மானுஷ்டானங்களைச்‌ செய்துகொண்டு, நல்ல 
தெய்வ பக்தியுடனும்‌, எல்லோரிடமும்‌ பிரேமையுடனும்‌, 
தெளிந்த ஞானத்துடனும்‌, நேர்மையான வாழ்க்கை நடத்திய 
பெரியோர்கள்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ 
தோன்றிக்‌ கொண்டேயிருந்திருக்கிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ 
பெரிதாகத்‌ தத்துவப்‌ பிரசாரம்‌ என்று செய்ய வேண்டும்‌ 
என்பதில்லை. ஆனால்‌ இப்படிப்பட்டவர்களைப்‌ பார்த்த 
மாத்திரத்திலேயே இவர்களிடம்‌ பொது ஜனங்களுக்கு மதிப்பு 
ஏற்பட்டிருக்றெது! அதனாலேயே இவர்கள்‌ அனுஷ்டிக்க 
மதத்திடம்‌ பற்றுதல்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. அந்த மதத்தைவிட்டு 
நீங்காமல்‌ அதிலேயே மேலும்‌ சிரத்தையுடன்‌ ஈடுபட்டு 
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நாஸ்திகமும்‌ ஸயன்ஸும்‌ லெளகிகமும்‌ தலை தூக்கியுள்ள, 
இப்போதும்‌ இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ நம்மிடையே தோன்றி 
விட்டால்‌ போதும்‌, நம்‌ மதத்துக்கு எந்த ஹானியும்‌ உண்டா 
காது. மதத்துக்கு விரோதமான சக்திகளுடன்‌ பெளதிக 
மாகவோ, வாத, விவாதத்தாலோ யுத்தம்‌ செய்கிற சைன்யம்‌ 
ஏதும்‌ நமக்குத்‌ தேவையில்லை. எவரிடமும்‌ யுத்தம்‌ செய்யா 
மல்‌, எது நடந்தாலும்‌ நடக்கட்டும்‌, என்ற துணிவோடு, 
தம்பாட்டில்‌ கர்மானுஷ்டானங்களைச்‌ செய்து கொண்டு, 
லார்களாக வாழ்கிற அஹிம்ஸா ஸோல்ஜர்களே இன்று 
நமக்குத்‌ தேவை. 'ஸோல்ஜர்‌' என்று ஏன்‌ சொன்னேன்‌ 
என்றால்‌, அவன்தான்‌ சாகத்‌ துணிந்தவன்‌. அப்படியே 
இவர்கள்‌ பிராணத்‌ தியாகத்தையும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌, 
ஸ்வதர்மங்களை அனுஷ்டிக்க வேண்டும்‌. சண்டை போடுவதில்‌ 
'ஸோல்ஜர்‌ இல்லை; சாகத்‌ துணிந்ததிலேயே ஸோல்ஜர்‌. 
தங்களது வாழ்க்கையின்‌ தூய்மையால்‌ தெய்வீகம்‌ பெற்று, 
பிறர்‌ அனைவரிடமும்‌ காட்டும்‌ அன்பினால்‌ அவர்களின்‌ 
மதிப்பைப்‌ பெற்று விளங்கும்‌ இப்படிப்பட்ட சிஷ்டர்கள்‌ நம்‌ 
மதத்தில்‌ தோன்றிக்கொண்டிருக்கும்வரையில்‌ இருள்‌ தானாக 
விலகி ஒளிவீசிக்‌ கொண்டேயிருக்கும்‌. சுய ஆசைகள்‌ 
இல்லாமல்‌, சாஸ்திரம்‌ விதித்த பிரகாரம்‌ கர்மானுஷ்டானம்‌ 
செய்யத்‌ தொடங்கினால்‌, தன்னால்‌ கட்டுப்பாடு, சித்தசுத்தி 
முதலிய குணங்கள்‌ உண்டாகி, ஒவ்வொருவரும்‌ உத்கிருஷ்ட 
மான நிலையை அடையலாம்‌. அனைவரும்‌ அடைய முடியா 
விட்டாலும்‌ தோஷமில்லை. அனைவருமே இப்படி. ஒரு 
முயற்சி செய்தால்தான்‌ லட்சத்தில்‌ ஒருவராவது உண்மை 
மகானாக உருவாக முடியும்‌. அப்படி ஒருசிலர்‌ வந்து 
விட்டாலும்‌ போதும்‌. அவர்களைப்‌ பார்த்தே ஜனங்கள்‌ நமது 
வேத தர்மத்தில்‌ பிடிப்புக்‌ கொண்டு விடுவார்கள்‌! 


பூரணத்துவம்‌ அடைந்த புருஷர்களின்‌ வாழ்க்கை 
'உதாரணத்தாலேயே வளர்ந்து .வந்த நமது மதம்‌ இனியும்‌ 
அப்படியே வளர வேண்டும்‌. நாம்‌ மனப்பூர்வமாக இந்த 
(முயற்சி எடுத்தால்‌, பரமேசுவரன்‌ நிச்சயம்‌ கைகொடுப்பார்‌! 
நாஸ்திகம்‌ வந்துவிட்டதே என்று பயப்பட வேண்டாம்‌. 
நம்மை நாமே சோதித்துக்கொண்டு இருந்துவதற்கே ஈசுவரன்‌ 
இந்த எதிர்ப்புகளை உண்டாக்குகிறான்‌ என்று உணருவோம்‌. 
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அஸ்‌. 


இன்றிருப்பதைவிட மகா பெரிய எதிர்ப்புக்கெல்லாம்‌ ஈடு 
கொடுத்தது நம்‌ சனாதன தர்மம்‌. எதிர்ப்புக்‌ காரணமாகவே, 
ஆஸ்திகர்களிடத்தில்‌ உண்மையான எழுச்சி உண்டாகி, சமயப்‌ 
பற்றும்‌ அதிகமாயிருக்கிறது. புராண காலங்களில்‌ ராக்ஷஸர்‌ 
எதிர்த்த கதைகள்‌ ஒருபுறமிருக்கட்டும்‌. சரித்திர காலத்தில்கூட 
அவைதிக மதங்கள்‌ வலுப்பெற்றபோது எங்கிருந்தோ ஒரு 
சங்கர பகவத்பாதர்‌ வந்தார்‌. திருஞான சம்பந்தர்‌ வந்தார்‌. 
ஓளரங்கஸேப்‌ தோன்றி ஹிந்து மதத்தை ஒடுக்கப்‌ பார்த்தார்‌. 
உடனே ஓரு சிவாஜியும்‌ அஹல்யாபாயும்‌ வந்து நம்‌ சமய 
உணர்வை முன்னைவிட வலுவாக்குகிறார்கள்‌! எனவே மதம்‌ 
என்ன ஆகும்‌ என்ற பயம்‌ வேண்டாம்‌. விஷ்ணு ஸஹஸ்ர 
நாமத்தில்‌ பகவானுக்கு “பயக்ருத்‌' .(பயத்தைத்‌ தருபவர்‌) 
“பயநாசன', (பயத்தைப்‌ போக்குபவர்‌) என்று அடுத்தடுத்து 
நாமங்கள்‌ உள்ளன. நம்மைத்‌ திருத்துவதற்கே பயக்ருத்‌' 
ஆகிறார்‌. நாம்‌ திருந்த முயன்றோமானால்‌ உடனே 
“பயநாசனன்‌' ஆவார்‌. 


இந்த முயற்சியில்‌ இறங்குவோம்‌. மதத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
கவலைப்படாமல்‌, பயப்படாமல்‌, மத விரோதிகளைப்‌ பற்றிக்‌ 
கோபப்படாமல்‌, சண்டையே வாதமோ செய்யாமல்‌ 
அவரவரும்‌ நம்‌ மத விதிகளை நாமே அனுசரித்து நடக்கச்‌ 
சங்கல்பம்‌ செய்து கொள்வோம்‌. “எங்கள்‌ மதத்தில்‌ இன்னின்ன 
கர்மங்களையும்‌ தர்மங்களையும்‌ சொல்வியிருக்கிறது'' என்று 
வாதப்‌ பிரதிவாதம்‌ செய்வதோடு திருப்தி அடையாமல்‌, 
“எங்கள்‌ மதத்தில்‌ சொன்ன கர்மங்களையும்‌ தர்மங்களையும்‌ 
பூரணமாகச்‌ செய்துகாட்டுறெ சீலார்களை இதோ பாருங்கள்‌” 
என்று காட்டக்கூடியவாறு உத்தமப்‌ பிறவிகள்‌ தோன்ற முயற்சி 
செய்வோம்‌. இவ்வாறு ஒவ்வொருவரும்‌ வேத மதத்தின்‌ 
அஹிம்சா ஸோல்ஜராவதற்கு முயல்வோம்‌. ஸோல்ஜர்‌ தன்‌ 
தேசத்தின்‌ நிலத்தில்‌ ஒரு அங்குலம்கூட எதிராளிக்கு விட 
மாட்டான்‌ அல்லவா? அப்படியே நம்‌ சாஸ்திர வழக்கங்களைக்‌ 
கொஞ்சம்கூட விடாமல்‌ தைரியத்தோடு நம்‌ தர்மத்தை 
ரக்ஷிக்கப்‌ பிரயாசை எடுப்போம்‌. நாம்‌ அந்தரங்க சுத்தமாக 
முயற்சி எடுத்தால்‌ ஈசுவரன்‌ நமக்கும்‌ நம்‌ சனாதன 
தர்மத்துக்கும்‌ குறைவு வராமல்‌ அனுக்கிரகிப்பார்‌. 
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சென்ற ஐம்பது வருஷங்களுக்குள்‌ எவ்வளவோ 
மாறுதல்கள்‌ ஏற்பட்டிருக்கின்றன. விஞ்ஞான, பொருளாதார, 
அரசியல்‌, சமூக விஷயங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பெரிய 
மாறுதல்கள்‌ உண்டாகி விட்டன. அதற்கு முன்‌ ஐயாயிரம்‌ 
வருஷங்களில்‌ ஏற்பட்ட மாறுதல்களைவிட இந்த ஐம்பது 
வருஷ மாறுதல்கள்‌ அதிகம்‌ என்றே சொல்லலாம்‌. இந்த 
ஐம்பது வருஷ மாறுதல்களிலிருந்து நமக்கு ஏற்பட்ட 
அனுபவம்‌ மிகப்பெரியது. இவ்வளவு அனுபவங்களினின்றும்‌ 
ஒரு விஷயம்‌ மாத்திரம்‌ தீர்மானமாகத்‌ தெரிகிறது. மனிதர்கள்‌ 
எவ்வளவுக்கெவ்வளவு பகவானிடத்திலிருந்தும்‌ தர்ம 
நூல்களினின்றும்‌ விலகுகிறார்களோ அவ்வளவுக்கவ்வளவு 
துன்பங்களுக்கு உள்ளாகிறார்கள்‌ என்றே கண்கூடாகத்‌ தெரிந்து 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. ஸயன்ஸின்‌ அபரிமித அபிவிருத்திக்குப்‌ 
பிற்பாடு இன்று சர்வ தேசத்திலும்‌ ஒரு தத்தளிப்பு, நிம்மதி 
யின்மைதானே அதிகரித்திருக்கிறது! ஐம்பது வருஷத்துக்கு முன்‌ 
சமுதாயத்தில்‌ இருந்த நிச்சிந்தையான, நிம்மதியான, 
செளஜன்யமான வாழ்க்கை இப்போது இல்லவே இல்லை 
என்றெதுதானே மிஞ்சி நிற்கிறது? அறிவுச்‌ சக்தியோ பெளதிக 
ஆற்றலோ அதிகப்பட அதிகப்பட உலகத்துக்கு ஆபத்தும்‌ 
அதிகரிக்கிறது என்று நன்றாகத்‌ தெரிகிறது. 


சரி வியாதியைத்‌ தெரிந்து கொண்டோம்‌. இனி மருந்து 
என்ன? பக்தியும்‌ சாந்தமுமே இவைகளுக்கெல்லாம்‌ உற்ற 
மருந்து. உண்மை பக்தியும்‌ சாந்தமும்‌ உலகில்‌ பரவப்பரவப்‌ 
போலீசுக்கும்‌, நீதிமன்றங்களுக்கும்‌, சைன்யங்களுக்கும்‌ வேலை 
குறையும்‌. இதுதான்‌ முந்தைய ஐயாயிரம்‌ வருஷம்‌ காட்டுகிற 


உண்மை. 


லால்‌, ஆட்சி மன்றத்தின்‌ முதற்கடமை பக்தியையும்‌ 
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சாந்தத்தையும்‌ பரவச்‌ செய்வதே. 


ஆனால்‌, நடப்பது என்ன? ஆட்சி மன்றத்தினரோ தாம்‌ 
மதச்‌ சார்பற்றவர்கள்‌ என்று தீர்மானித்துக்‌ கொண்டிருக்கிற 
படியால்‌ பக்திப்‌ பிரசாரம்‌ அத்தீர்மானத்துக்கு மாறுபட்டதாகி 
விடுமோ என்று சந்தேகித்து, இவ்வழி திரும்பாமலிருக்கிறார்‌ 
கள்‌. மதச்‌ சார்பின்மை என்றால்‌ ஒரு மதத்தை மட்டும்‌ 
சாராமல்‌ எல்லா மதங்களையும்‌ வளர்ப்பது என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளாமல்‌, எந்த மதத்தையுமே வளர்ப்பதில்லை என்று 
அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ ஏற்பட்ட விளைவு 
இது. அவ்வப்போது நெறிபோதனை (moral instruction), மத 
போதனை (religious ' instruction) என்றெல்லாம்‌ அரசியல்‌ 
வாதிகள்‌ பெரிதாகப்‌ பேசி, ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ கமிட்டி, 
கிமிட்டி போட்டு, அதுவும்‌ ஊரெல்லாம்‌ சுற்றி, ஆயிரம்‌ 
பத்தாயிரம்‌ பக்கம்‌ “ரிப்போர்ட்‌” சமர்ப்பிக்றெது. ஆனாலும்‌: 
கடைசியில்‌, காரியத்தில்‌ ஏதாவது அமல்‌ ஆயிற்றா என்று 
பார்த்தால்‌ ஸைபர்தான்‌. கலாசாரம்‌, பண்பாட்டு வளர்ச்சி 
என்று செய்கிற காரியங்களும்‌ வெறும்‌ கூத்தும்‌ பாட்டுமாக, 
வெறும்‌ “ஷோ'வாக முடிந்து போகின்றன. 


'சர்க்கார்‌ எப்படியிருப்பினும்‌ மக்களில்‌ அறிந்தோருடைய 
கடமை மக்களுக்கு உண்மையான நலனைக்‌ கோருவதே; ' 
அவர்களை உயர்த்தப்‌ பாடுபடுவதே. மக்களுக்கு உண்மை 
யான நலன்‌, நம்மைவிட்டுப்‌ பிரிய முடியாத பேர்‌உறவினனான 
ஆண்டவனிடம்‌ அன்பு செலுத்துவதனாலேயே வளரும்‌. பக்தி 
போனதிலிருந்து க்ஷ்மமும்‌ போய்விட்டதென்பதே 
.ஐம்பதாண்டுகளில்‌ நமக்கு ஏற்பட்ட அனுபவத்தின்‌ ஸாரம்‌. 


ஓவ்வொரு ஊரிலும்‌ அனேக சங்கங்கள்‌, மன்றங்கள்‌, 
கழகங்கள்‌, குழுக்கள்‌ நிறுவப்படுகின்றன. ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ 
ஒவ்வொரு குறிக்கோள்‌ உண்டு. இவை ஒவ்வொன்றும்‌ பற்பல 
சமயங்களில்‌ மற்றவர்களுடன்‌ முரண்பட்டு ஊரிலும்‌ 
நாட்டிலும்‌ வெறுப்பு, கசப்பு, புரட்சி முதலியவைகளுக்குக்‌ 
காரணமாக முடிகிற நிலைக்குக்‌ கொண்டு விடுவதையும்‌ 


நிறையப்‌ . பார்க்கிறோம்‌. ஆதலால்‌ எல்லாக்‌ கசப்பையும்‌ , 


இனிப்பாக மாற்றக்‌ கூடியதும்‌, எல்லாப்‌ புரட்சிகளையும்‌ 
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அன்பாக மாற்றக்கூடியதுமான, ஒரு கழகம்‌ நமக்குத்‌ தேவை. 
யாநறெது. பக்தி மார்க்கம்‌ என்னும்‌ வழிபாட்டைப்‌ பரப்பும்‌ 
கழகங்களே இவை. இந்த வழிபாட்டுக்‌ கழகங்களே 
இப்போதும்‌, எப்போதும்‌ தேவை. மற்ற எல்லா வாழ்க்கை 
அம்சங்களையும்‌, மற்ற எல்லாக்‌ கழகங்களையும்‌ சாந்த 
முறையில்‌ சீர்படுத்தும்‌ சாதனம்‌ வழிபாட்டுக்‌ கழகங்களே. 


எனவே நம்‌ தேசத்திலுள்ள அத்தனை லக்ஷம்‌ கிராமங்‌ 
களிலும்‌ சாந்தம்‌ பரவ, ஒவ்வொரு கிராமத்துக்கும்‌ ஒரு வழி 
பாட்டுக்‌ கழகம்‌ நிறுவ வேண்டும்‌. நாம்‌ எல்லோரும்‌ முனைந்து 
முயற்சி செய்து ஈசன்‌ அருளைத்‌ துணை கொண்டு, 
இப்பணியை முடித்தாக வேண்டும்‌. இதனால்‌ நாமும்‌ சீர்ப்‌ 
பட்டு நம்‌ நாட்டில்‌ உள்ள எல்லாக்‌ கட்சிகளும்‌, மக்களும்‌ 
ஒர்ப்பட்டு நாடே அன்பு மயமாகும்‌. நம்‌ ஒரு நாட்டின்‌ 
உதாரணத்தின்‌ மூலம்‌ உலகமும்‌ ' சாந்தியாகி, “லோகா; 
ஸமஸ்தாஸ்‌ ஸுகினேோ பவந்து” “வையகம்‌ துயர்தீர்கவே'' 
என்ற நமது வேத நெறியின்‌ சிறப்புக்‌ கொள்கை புத்துயிர்‌ 
பெற்று நிலவும்‌; நாம்தான்‌ அப்படி நிலவ வைக்க வேண்டும்‌. 
இப்பணிக்கே நம்‌ ஆயுளை அர்ப்பணிக்க வேண்டும்‌! 


நவீன விஞ்ஞான வளர்ச்சிகளாலோ, பணவீக்கம்‌ முதலி 
யவைகளாலோ, பரஸ்பர அவநம்பிக்கைகளாலோ ஏற்படக்‌ 
கூடிய எந்தப்‌ புரட்சியையும்‌ வெகு சாந்தமான முறையில்‌ 
சமாளிக்கக்கூடிய வழிபாட்டுக்‌ கழகங்களை நிறுவும்‌ பணியில்‌ 
நாம்‌ எல்லோரும்‌ ஒன்றுபட்டு, எஞ்சியிருக்கும்‌ நமது வாழ்‌ 
நர்ட்களை இதிலே பயன்படுத்தித்‌ தொண்டு புரிவோமாக! “நம்‌ 
கடன்‌ பணி செய்து ெப்பதே!' 
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பண்பாட்டின்‌ 


இதயஸ்தானம்‌ 


கலா என்கிற சமஸ்கிருத வார்த்தை, கல்வி என்கிற தமிழ்ச்‌ 
சொல்‌, கல்ச்சர்‌ என்றெ ஆங்கிலப்‌ பதம்‌, கொலே என்கிற 
பிரெஞ்சு வார்த்தை எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலம்‌ ஒன்றே. கலை 
சர்வதேசத்தையும்‌ தழுவுகிற விஷயமாதலால்‌, வார்த்தையும்‌ 
ஒன்றாகவே இருக்கிறது. ‘sor’ என்றால்‌ எப்போதும்‌ 
வளருவது என்று பொருள்‌ 一 சந்திரகலை என்கிறோமே - 
அதுபோல்‌, பிறை தினந்தோறும்‌ வளர்வது போல்‌ மன 
வளர்ச்சியைத்‌ தருவது கலை. முடிவே இல்லாமல்‌ வளர்வது 
இது. கற்றது கைம்மண்ணளவு” என்று ஸரஸ்வதியே கற்றபடி 
தான்‌ இருக்கிறாளாம்‌. கலைச்சிறப்பே கல்ச்சர்‌”. 'கலாசாரம்‌' 
என்று இதைச்‌ சமீப காலமாகச்‌ சொல்கிறோம்‌. பண்பு பண்‌ 
பாடு என்பது பழைய வார்த்தை. 


உயர்ந்த எண்ணம்‌ வளர்ந்து வளர்ந்து பல கலைகளாக 
உருவெடுத்திருக்கிறது. உயர்ந்த எண்ணங்கள்‌ ஒவ்வொரு 
வரிடத்தில்‌ ஓவ்வொரு விதமாக உருவெடுக்கின்றன. சில்ப 
ரூபமாக, சித்திர ரூபமாக, நாட்டிய ரூபமாக, சங்கீத ரூபமாக, 
காவிய ரூபமாக, தியாக ரூபமாக, சேவை ரூபமாக, தான 
ரூபமாக இப்படிப்‌ பல உருவங்களாக உயர்ந்த எண்ணம்‌ 
வெளிப்படுகிறது. இந்த உயர்ந்த எண்ணம்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்து 
விரிந்து எடுத்துக்‌ கொள்றெ உருவமே, எல்லா உயிர்களிடமும்‌ 
-அன்பு. உலகம்‌ முழுக்க ஒன்றாகி விடவேண்டும்‌ என்று 
எண்ணுகிற அன்பில்‌ பிறப்பதே மிகப்‌ பெரிய பண்பாடு. 
இதுவே நமக்கெல்லாம்‌ தலையாய கலை. 
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ஒரு தேசத்தின்‌ பண்புக்கு அளவுகோல்‌ எது? ஒரு நாடு 
என்று இருந்தால்‌, அதில்‌ எல்லோரும்‌ பண்பாளர்களாக 
(culture) இருக்க முடியாது. திருடன்‌, பொய்யன்‌, மோசக்காரன்‌ 
எல்லோரும்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்வார்கள்‌. இப்படிப்பட்டவர்‌ 
கள்‌ இருந்தாலும்‌, “இந்தத்‌ தேசத்தில்‌ பண்பு இருக்கிறது. 
கெடுதலானவர்கள்‌ இருந்தாலும்கூட இந்த நாடு பிழைத்துப்‌ 
போகும்‌' என்று தெரிந்து கொள்வதற்கு என்ன செய்ய 
வேண்டும்‌? ஒரு நோயாளிக்குப்‌ பல. கோளாறுகள்‌ இருந்தாலும்‌ 
டாக்டர்‌ இருதயத்தைச்‌ சோதனை செய்து பார்த்துவிட்டு, 
“இருதயம்‌ நன்றாக இருக்கிறது; ஆகவே பயமில்லை' என்கிறார்‌ 
அல்லவா! அதுபோல்‌ ஒரு தேசத்தில்‌ கோளாறுகள்‌ இருந்‌ 
தாலும்‌, அதன்‌ பண்பாட்டை உரைத்துப்‌ பார்க்க ஓர்‌ இருதய 
ஸ்தானம்‌ இருக்கிறதா? . 

இருக்கிறது! ஒரு தேசத்தின்‌ பண்பு உயர்ந்திருக்றெது; 
மனோபாவங்கள்‌ உயர்ந்திருக்கின்றன. அங்கங்கே அழுக்குகள்‌ 
இருந்தாலும்‌ மொத்தத்தில்‌ அது சுத்தமாக இருக்கிறது 
என்பதை உரைத்துப்‌ பார்ப்பதற்கு அந்தத்‌ தேசத்து மகா 
கவிகளின்‌ (இலக்கியகர்த்தர்களின்‌) வாக்கே ஆதாரமாகும்‌. ஒரு 
தேசத்தின்‌ பண்புக்கு இதயமாக, அல்லது உரைகல்லாக 
. இருப்பது, அந்த நாட்டு மகாகவியின்‌ வாக்குத்தான்‌. 


இலக்கியகர்த்தர்களில்‌ உயர்ந்தவர்கள்‌, மட்டமானவர்கள்‌ 
எல்லோரும்‌ இருப்பார்கள்‌. இவர்களில்‌ அசுத்தமே 
இல்லாதவன்‌ வார்த்தைான்‌, அழுக்கின்‌ கனம்‌ இல்லாததால்‌ 
காலப்‌ பிரவாகத்தில்‌ அமுங்காமல்‌, என்றென்றும்‌ மேலேயே 
விளங்கிக்கொண்டிருக்கும்‌. அப்படிப்பட்டவனின்‌ வாக்கே 
நமக்குக்‌ கலாசார விஷயங்களில்‌ பிரமாணமாகும்‌. 


மத ஸ்தாபகர்களின்‌. கருத்துக்கு நிரம்ப முக்கியத்துவம்‌ 
உண்டு என்பது வாஸ்தவம்‌. ஆனாலும்‌, ஒரு மதத்தை 
ஸ்தாபிப்பது என்று வருகிறபோது பிற மதங்களுடைய 
கொள்கைகளைக்‌ கண்டனம்‌ செய்து, தங்கள்‌ சித்தாந்தத்தையே 
உறுதிப்படுத்த வேண்டும்‌ என்று ஏற்பட்டு விடுகிறது. தையல்‌ 
காரர்‌ மாதிரி, தங்கள்‌ கொள்கையை மட்டும்‌ இறுக்கிப்‌ பிடித்து 
வைத்துக்‌ கொண்டு, மற்றதை எல்லாம்‌ வெட்டி, தங்கள்‌ 
க ணட Died E 


கொடுத்துத்‌ தைத்துக்‌ கொண்டு போக வேண்டியிருக்கிறது. 
வெறுமே இலக்கிய சிருஷ்டியில்‌ ஈடுபட்டிருப்பவனுக்கு இந்தப்‌ 
பட்ச பாதமான வேலை கிடையாது. மனத்தில்‌ தோன்றியது, 
கண்ணில்பட்டது, அழகான காட்சி, அழகிய பண்பு இவற்றை 
விருப்பு வெறுப்பில்லாமல்‌ அவன்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே 
போவான்‌. 'தனது' என்று எதையும்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
விஷயத்தை உள்ளபடி. பார்த்து (௦ஸjective-ஆக) பேத 
மில்லாமல்‌, நடுநிலைக்‌ கருத்தோடு (நறறarாial-ஆக) சர்வ 
சுதந்திரமாக திறந்த மனசோடு உள்ளதை உள்ளபடி 
சொல்வான்‌. உலகம்‌ முழுவதையும்‌ இப்படியே படம்‌ பிடித்துக்‌ 
காட்டி விடுவான்‌. அதை உலகம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ சரி, 
தள்ளிவிட்டாலும்‌ சரி, அதைப்‌ பற்றியும்‌ இலக்கிய 
கர்த்தாவுக்குக்‌ கவலை இல்லை. பயனை எதிர்பார்க்காதவன்‌ 
அவன்‌. முதலில்‌ சொன்னதுபோல்‌ இவன்‌ அழுக்கே இல்லாமல்‌ 
சுத்தமானவனாக இருந்தால்‌ இவன்‌ மனத்தில்‌ தோன்றுவதே 
உத்தமமான பண்பு. அதை யாருக்கும்‌ பயப்படாமல்‌ சொல்லி 
விடுவான்‌. தன்‌ மனத்தில்‌ உத்தமமாகத்‌ தோன்றாததை 
இன்னொருத்தருக்குப்‌ பயப்பட்டோ பவ்யப்பட்டோ ஒரு கவி 
சொல்ல மாட்டான்‌. 

ஒரு விஷயம்‌ ஒரு நாட்டின்‌ பண்புக்கு உகந்ததுதான்‌ என்று 
அறிய வேண்டுமானால்‌ அந்தப்‌ பிரமாண வாக்கு (authority) 
அந்தத்‌ தேசத்தின்‌ இப்படிப்பட்ட மகாகவியின்‌ வாக்குத்தான்‌. 


இன்று உள்ள இலக்கியம்‌ நாளை நிற்குமா என்று நமக்குத்‌ 
தெரியாது. எனவே, பல காலமாக உரைத்து உரைத்து 
மக்களுடைய ஜீவனைப்போலவே உறைந்து சாசுவதமாக 
விளங்கி வந்திருக்கிற காவியங்களை இயற்றியவர்களின்‌ 
வாக்கையே பிரமாணமாக எடுத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
குமாரிலபட்டர்‌, வேதாந்த தேசிகன்‌ போன்ற மத ஸ்தாபகர்‌ 
களுங்கூடக்‌ காளிதாஸன்‌ மாதிரியான இப்படிப்பட்ட மகா 
கவிகளின்‌ வாக்கை அதிகாரபூர்வமானதாக எடுத்துக்காட்டு 
கிறார்கள்‌! அதிலிருந்தே அதன்‌ “அதாரிடி' தெரிகிறது. ்‌ 
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ஸங்கேத லக்ஷியம்‌ 


லோகத்தில்‌ மனஸாக்கு ரொம்பவும்‌ ஆனந்தமாகவும்‌ 
சாந்தமாகவும்‌ இருக்கப்பட்ட பல விஷயங்களுக்கு, அப்பர்‌ 
_ ஸ்வாமிகள்‌ ஒரு 'லிஸ்ட்‌' கொடுக்கிறார்‌. இந்திரியங்களுக்கு 
அகப்படுகிற சுகங்கள்போல இருந்தாலும்‌ நிரந்தரமான, 
தெய்வீகமான ஆனந்தத்தைத்‌ தருகிற வஸ்துகளைச்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌. அந்த வஸ்துக்கள்‌ என்ன? முதலில்‌, துளிக்கூட தோஷமே 
இல்லாத வீணா கானம்‌; அப்புறம்‌, பூரண சந்திரனின்‌ பால்‌ 
போன்ற நிலா; தென்றல்‌ காற்று; வஸந்த காலத்தின்‌ மலர்ச்சி; 
வண்டுகள்‌ ரீங்காரம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிற தாமரைத்‌ 
தடாகம்‌. 


மாசில்‌ ' வீணையும்‌ மாலை மதியமும்‌ 

வீசு தென்றலும்‌ வீங்கிள வேனிலும்‌ 

மூசு வண்டறைப்‌ பொய்கையும்‌ போன்றதே 
ஈசன்‌ எந்தை . இணையடி நீழலே. 


_இந்திரியங்களால்‌ பெறுகிற இன்பங்களை ஈசுவர சரணார 
விந்த இன்பத்துக்கு உபமானமாக அடுக்கும்போது, “மாசில்‌ 
வீணை” என்று சங்கீதத்துக்கே முதலிடம்‌ தருகிறார்‌. 


நல்ல ஸங்கீதம்‌ ¬ அதுவும்‌ குறிப்பாக நம்முடைய MERGE 
அதுக்கே எடுத்த வீணையோடு கானம்‌ - ல்‌ அது னர 
னின்‌ பாதத்துக்குக்‌ கொண்டு சேர்ப்பதாகவே இருக்கும்‌. நம்‌ 
பூர்வீகர்கள்‌ இசையை ஈசுவரனின்‌ சரணங்களிலேயே ஸமர்ப்ப 
ணம்‌ பண்ணினார்கள்‌. அந்த இசை அவர்களையும்‌, அதைக்‌ 
கேட்கிறவர்களையும்‌ சேர்த்து, ஈசுவர சரணாரவிந்தங்களில்‌ 
லயிக்கச்‌ செய்தது. தர்ம சாஸ்திரம்‌ தந்த மகரிஷி யாக்ஞவ்ல்கிய 
ரும்‌ “'சுஸ்வரமாக வீணையை மீட்டிக்கொண்டு, 
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போதும்‌ - தியானம்‌ வேண்டாம்‌; யோகம்‌ வேண்டாம்‌; தபஸ்‌ 
வேண்டாம்‌; பூஜை வேண்டாம்‌; கஷ்டமான சாதனைகளே 
வேண்டாம்‌ - இதுவே மோக்ஷத்துக்கு வழி காட்டிவிடும்‌'' 
என்கிறார்‌. 


வீணா வாதன தத்வக்கு: ச்ருதி ஜாதி விசாரத: 1 
தாளகஞச்ச அப்ரயதனேன மோக்ஷமார்க்கஸ ow கச்சதி 11 


இதிலே இன்னொரு விசேஷம்‌ சங்கே வித்வான்‌ மட்டுமில்‌ 
லாமல்‌, அவன்‌ கானம்‌ செய்வதை வெறுமே கேட்டுக்‌ கொண்‌ 
டிருக்கிற அத்தனை பேருக்கும்‌, அவன்‌ ஒருத்தன்‌ செய்கிற சாத 
னையின்‌ பூரண பலனான நிறைந்த திவ்விய சுகம்‌ கிட்டி விடு 
கிறது. 


வித்யா தேவதையான சரஸ்வதி எப்போதும்‌ வீணாகானம்‌ 
செய்கிறாள்‌. லெளதிகமான (secular) பாட்டே கூடாது. பகவா 
னைப்‌ பற்றித்தான்‌ பாட வேண்டும்‌. சரஸ்வதியும்‌ பரமேசுவர 
னின்‌ பலவித லீலைகளைப்‌ பற்றித்தான்‌ பாடுகிறாள்‌ என்று 
“ஸெளந்தர்ய லஹரி' சுலோகம்‌ சொல்கிறது. + 


ஆசாரியாள்‌ 'லெளந்தர்ய லஹரி” யில்‌ அம்பாளின்‌ கழுத்தழ 
கைச்‌ சொல்லும்போது, அவளிடமிருந்து சங்கீதம்‌ முழுதும்‌ 
பிறக்கிறது என்பதை வெகு அழகாகச்‌ சொல்லுகிறார்‌. (“கலே 
ரேகா; இஸ்ரோ” என்று ஆரம்பிக்கும்‌) கழுத்திலே மூன்று 
ரேகைகள்‌ இருப்பது உத்தம ஸ்திரீ லட்சணம்‌. புருஷ லட்சணம்‌ 
Adam's apple என்று இங்கிலீஷில்‌ சொல்கிற தொண்டையிலே 
இருக்கப்பட்ட உருண்டையான படைப்பு. ஈசுவரன்‌ ஆலகாலத்‌ 
தைத்‌ தொண்டையில்‌ கோலிக்குண்டு மாதிரி அடக்கிக்‌ கொண்‌ 
டார்‌ அல்லவா? ஆண்கள்‌ எல்லோரும்‌ அவனது ஸ்வரூபம்‌ என்‌ 
பதற்கு அடையாளமாகவே உத்தம புருஷர்களின்‌ தொண்டை 
யில்‌ இப்படி உருண்டை இருக்கிறது. அதே மாதிரி. ஸ்திரீகள்‌ 
யாவரும்‌ தேவீ ஸ்வரூபம்‌ என்பதால்‌ ௮வளுடைய பரம 
மங்கள சன்னமான கழுத்து ரேகைகள்‌ மூன்றும்‌ உத்தமப்‌ 
பெண்களிடமும்‌ இருக்கிறது. இதை ஆசாரியாள்‌ வர்ணிக்கும்‌ 
போது “ஸங்கீதத்தில்‌ ஷட்ஜ கிராமம்‌, மத்தியம கிராமம்‌, 
காந்தார ரொமம்‌ என்று மூன்று வரிசைகள்‌ (scale, gamut) 
உண்டு. இந்த. மூன்று தொகுப்பு(ரொமம்‌)களிலிருந்துதான்‌ 
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து. 
பஷி 
| 


மதுரமான நானாவித ராகங்களும்‌ எழுந்திருக்கின்றன. அம்மா, 
நீயோ ஸங்கதத்தின்‌ கதிகளிலும்‌, கமகங்களிலும்‌ மகா நிபுணை. 
அந்த மூன்று ஸங்கீத கிராமங்களும்‌ உன்‌ கண்டத்திலிருந்துதான்‌ 
பிறந்தன. அதற்கு அடையாளமாகவே அது ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ 
உப ஸ்வரங்கள்‌ தொண்டைக்குள்‌ எந்தெந்த இடத்தில்‌ பிறந்து, 
எந்தெந்த இடத்தில்‌ முடிகின்றன என்று எல்லை வகுத்துக்‌ காட்‌ 
டுவதுபோல்‌, வெளிப்பட இந்த மூன்று ரேகைகளும்‌ உன்‌ கழுத்‌ 
தில்‌ காணப்படுகின்றன'' என்கிறார்‌. 


அத்வைத பரமாசாரியாளுக்குச்‌ சங்கீதத்தில்‌ எத்தனை 
பாண்டியத்தியம்‌ இருந்தது என்பதும்‌ இங்கே தெரிய வருகிறது. 
ஸங்கதமே அத்வைதமாக நம்மை.மூலத்தோடு கரைப்பதுதான்‌. 
சாக்ஷாத்‌ அம்பிகை வீணாதாரிணியான சியாமளாம்பிகையாக 
விளங்குவதைக்‌ காளிதாஸர்‌ 'நவரத்தின மாலிகை'யில்‌ 'ஸரிகம 
பதநிரதாம்‌' என்று பாடுகிறார்‌. அவள்‌ பாடுகிற சங்கதத்தால்‌ 
அவளுடைய மிருதுவான இருதயமும்‌ அதற்கும்‌ உள்ளே இருக்‌ 
கிற அத்வைதமான சாந்தமும்‌ (சாந்தாம்‌, மிருதுள ஸ்வாந்தாம்‌) 
வெளிப்படுகின்றன என்கிறார்‌. இதிலிருந்து என்ன தெரிகிற 
தென்றால்‌, எத்தனை உணர்ச்சிப்‌ பரவசங்களைத்‌ தூண்டிவிட்‌ 
டாலும்‌ சாந்தம்தான்‌ சங்கீதத்தின்‌ முடிந்த முடிவாக இருக்க 
வேண்டும்‌. சங்கீதத்தாலேயே அன்பு என்கிற மிருதுவான 
இருதயம்‌ ஏற்படுவதாகவும்‌ தொனிக்கிறது. தசவித கமகங்க 
ளைச்‌ செய்கிற சியாமளாம்பிகையான மீனாக்ஷியை வீணை 
மீட்டிப்‌ பாடிக்‌ கொண்டே, இந்த அன்போடு அன்பாக, சாந்‌ 
தத்தோடு சாந்தமாகத்தான்‌ முத்துஸ்வாமி தீக்ஷிதர்‌ கரைந்து 
போனார்‌. தியாகராஜ ஸ்வாமிகளும்‌, பாஷை தெரியாதவர்‌ 
களுக்கும்‌ கேட்ட மாத்திரத்தில்‌ எல்லையில்லாத விச்ராந்தி 
தருகிற மாதிரி சாம ராகத்தில்‌ “சாந்தமு லேக ஸெளக்கியழு 
லேது” என்று பாடியிருக்கிறார்‌. ஈசன்‌ எந்தை இணையடி 
நீழலில்‌ அப்படியே லயித்துப்‌ போகிற இந்தச்‌. சாந்தத்தைத்‌ 
தான்‌ அப்பரும்‌ 'மாசில்‌ வீணை' என்பதாக உவமிக்கிறார்‌. 
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இசை வழியே 


ஈசுவரானுபவம்‌ 


கல்வித்‌ தெய்வமான சரஸ்வதி கையிலே வீணை வைத்‌ 
திருப்பது எல்லோருக்கும்‌ தெரியும்‌. பரமேசுவரனின்‌ பத்தினி 
யான சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியும்‌ கையிலே வீணை வைத்திருப்ப 
தாகக்‌ காளிதாஸர்‌ 'நவரத்னமாலா' ஸ்தோத்திரத்தில்‌ பாடு 


சிறார்‌. அம்பாள்‌ விரல்‌ நுனியால்‌ வீணையை மீட்டிக்‌ கொண்‌: 


டிருப்பதாகவும்‌, ஸரிகமபதநி என்ற ஸப்த ஸ்வரங்களின்‌ ஸாது 
ரியத்தில்‌ திளைத்து ஆனந்திப்பதாகவும்‌ பாடுகிறார்‌. - 


ஸரிகமபதநி ரதாம்‌ தாம்‌ 
வீணா ஸங்க்ராந்த காந்த ஹஸ்தாந்தம்‌ 1 


இப்படி சங்கத்தில்‌ முழுகியுள்ள சிவகாந்தா (வெனின்‌ 
பத்தினி) சாந்தாவாகவும்‌ (அமைதி மயமாகவும்‌), ம்ருதுள 
ஸ்வாந்தாவாகவும்‌ (மென்மையான திருஉள்ளம்‌ படைத்த 
வளாகவும்‌) இருக்கிறாள்‌ என்கிறார்‌ காளிதாஸர்‌. அவளை 
நமஸ்கரிக்கிறேன்‌ என்கிறார்‌. 


சாந்தாம்‌ ம்ருதுள ஸ்வாந்தாம்‌ 
குசபரதாந்தாம்‌ நமாமி வெகாந்தாம்‌ 11 


அவர்‌ சுலோகத்தைச்‌ செய்துகொண்டு போயிருக்கிற ரீதி 
யைக்‌ கவனித்தால்‌, அம்பிகை ஸங்தேத்தில்‌ அமிழ்ந்திருப்பதா 
லேயே சாந்த ஸ்வரூபிணியாக ஆசியிருக்கறொள்‌ என்று 
தோன்றுகிறது. அதேபோல, ஸங்கீத அனுபவத்தினால்தான்‌ 
அவளுடைய உள்ளம்‌ மிருதுளமாக = புஷ்பத்தைப்போல்‌ 
மென்மையாக, கருணாமயமாக ஆகியிருக்கிறது என்று தொனிக்‌ 
கிறது. 

சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியை இப்படி ஸங்கீத மூர்த்தியாகப்‌ 
பாவிக்கும்போது அவளுக்கு சியாமளா என்று பெயர்‌. ஸங்‌ 
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கீதத்தில்‌ தோய்ந்து ஆனந்த மயமாகவும்‌, சாந்த மயமாகவும்‌, 
குழந்தை உள்ளத்தோடும்‌ உள்ள சியாமளாதேவியைத்‌ தியா 
னித்தால்‌, அவள்‌ பக்தர்களுக்குக்‌ கருணையைப்‌ பொழிவாள்‌. 
அவளது மிருதுவான இதயத்திலிருந்து கருணை பொங்கிக்‌ 
கொண்டேயிருக்கும்‌. தெய்வீகமான ஸங்கீதம்‌ ததும்பும்‌ சந்நிதி 
யில்‌, சாந்தமும்‌ ஆனந்தமும்‌ தாமாகவே பொங்கும்‌; சிவகாந்தா 


விடம்‌ சரண்‌ புகுந்தால்‌ நமக்கு இந்தச்‌ சாந்தமும்‌ ஆனந்தமும்‌ 
கைகூடும்‌. 


இந்தச்‌ சுலோகத்திலிருந்து ஸங்கீதமானது ஆனந்தம்‌, 
சாந்தம்‌, மிருதுவான உள்ளம்‌, கருணை ஆகிய எல்லாவற்றை 
யும்‌ அளிக்கும்‌ என்று தெரிகிறது. 


வேத அத்யயனம்‌, யோகம்‌, தியானம்‌, பூஜை இவற்றைக்‌ 
கஷ்டப்பட்டு அப்பியசிப்பதால்‌ கிடைக்கிற ஈசுவரானுபவத்தை 
தெய்வீகமான ஸங்கதத்தின்‌ மூலம்‌, நல்ல ராக தாள ஞானத்தின்‌ 
மூலம்‌ சுலபமாகவும்‌ செளக்கியமாகவும்‌ பெற்று விடலாம்‌. 
இப்படி தர்மசாஸ்திரம்‌ எனப்படும்‌ ஸ்மிருதியைத்‌ தந்திருக்கும்‌ 
யாக்ஞவல்கிய மகரிஷியே சொல்லியிருக்கிறார்‌. வீணா 
கானத்தை அவர்‌ குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


'அப்ரயத்னேன' - கடுமையான பிரயாசை இல்லாமலே - 
ஸங்கேதேத்தால்‌ மோக்ஷ மார்க்கத்தில்‌ போய்விடலாம்‌ என்கிறார்‌. 
நம்‌ மனஸைத்‌ தெய்வீகமான ஸங்கேதத்தில்‌ ஊற வைத்து அதி 
லேயே கரைந்துபோகச்‌ செய்தால்‌ கஷ்டமில்லாமல்‌ ஈசுவரனை 
அனுபவிக்கலாம்‌. நாம்‌ பாடி அனுபவிக்கும்போதே, இந்த ஸங்‌ 
கதத்தைக்‌ கேட்டிறவர்களுக்கும்‌ இதே அனுபவத்தைத்‌ தந்து 
விடலாம்‌. வேறு எந்தச்‌ சாதனையிலும்‌ பிறத்தியாருக்கும்‌ 
இப்படி ஸமமான அனுபவ ஆனந்தம்‌ தர முடியாது. சங்கீதம்‌ 
என்ற மார்க்கத்தின்‌ மூலம்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களைப்‌ பரமேசுவர 
னிடம்‌ சமர்ப்பணம்‌ செய்த தியாகராஜர்‌ போன்ற பக்தர்கள்‌, 

` சங்கதமே சாக்ஷாத்காரத்தைத்‌ தரும்‌ என்பதற்குச்‌ சாட்சியாக 
- இருக்கிறார்கள்‌. 

அம்பாள்தான்‌ பிரம்மத்தின்‌ சக்தி. நாதம்‌ ஈசுவரன்‌ அல்லது 
பிரம்மம்‌. அம்பாள்‌ சங்கீதத்தில்‌. சொக்கி ஆனந்தமாயிருக்‌ 
கிறாள்‌ என்றால்‌, பிரம்மமும்‌ சக்தியும்‌ வேறு வேறாக இல்லா 
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மல்‌ ஒன்றிய அத்வைத அனந்தத்தையே குறிக்கும்‌. அம்பாள்‌ 
தன்‌ இயற்கையான கருணையைப்‌ பொழிந்து, ஸங்கீதத்தின்‌ 


மூலம்‌ அவளை உபாஸிப்பவர்களது ஆத்மா பரமாத்மாவி 
லேயே கரைந்திருக்குமாறு அருளுகிறாள்‌. 


“அவன்‌ என்ன புரட்டி விட்டானோ?' என்று சாதாரண 
மாக ஒரு வழக்கு இருக்கிறது. புரட்டுவதற்கு என்ன இவ்வளவு 
முக்கியத்துவம்‌? யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌, முறைப்படி புரட்டு 
வது ரொம்பவும்‌ பெரிய, அர்த்தமுள்ள விஷயம்‌ என்று தெரி 
கிறது. அநேகக்‌ கலைகள்‌ புரட்டுவதினாலேதான்‌ பிறந்திருக்‌ 
இன்றன. 


இத்தனை புஸ்தகங்கள்‌ நம்மிடம்‌ இருக்கின்றன. ஒருசில 
எழுத்துக்களைப்‌ புரட்டிப்‌ புரட்டி வைத்து வார்த்தைகளாக்கிய 
தால்தானே, இத்தனை புஸ்தகங்களும்‌ வந்திருக்கின்றன! 
நம்மைவிட இங்கிலீஷ்காரர்களுக்கு எழுத்து இன்னும்‌ குறைவு. 
இருபத்தாறே எழுத்தைப்‌ புரட்டி, வைத்து ஏராளமாக எழுதி 
விட்டார்கள்‌! அந்தப்‌ புரட்டலில்‌ ஒரு முறை, ஓர்‌ அழகு 
இருந்துவிட்டால்‌ கலையாகிறது. நமக்கும்‌ வார்த்தைகள்‌ தெரி 
இன்றன. கவியும்‌ அதே வார்த்தைகளைத்தான்‌ புரட்டி வைக்‌ 
கிறான்‌ - உடனே அதில்‌ ரஸம்‌ பிறக்கிறது. கவியைக்‌ கொண் 
டாடுகிறார்கள்‌! நாம்‌ வார்த்தையைப்‌ புரட்டி எழுதினால்‌ 
அதை யார்‌ மதிக்கிறார்‌? தாகூர்‌ மாதிரி ஒருவர்‌ புரட்டுகிறபடி 
புரட்டினால்‌ ஏகமதிப்பு உண்டாகிறது. அக்ஷர லக்ஷம்‌ என்‌ 
கிறார்கள்‌. 3 


இத்திரக்‌ கலையும்‌ இப்படியேதான்‌. வர்ண பாட்டிலையும்‌ 
பிரஷ்ஷையும்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு நாம்‌ புரட்டுவது TOF 
மாக இல்லை. ஆனால்‌ சைத்திரிகன்‌ அதே வர்ணங்களைய 


புரட்டுகிறபடி புரட்டினால்‌ அது ஆனந்தம்‌ தருகிறது. 
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சங்கீதமும்‌ புரட்டல்தான்‌. நாம்‌ எல்லோரும்‌ சத்தம்‌ போடு 
இறோம்‌. அந்தச்‌ சப்தத்தை ஸ்வரங்களாகப்‌ பாகுபடுத்தி, 
இதற்கப்புறம்‌ இது என்று அழகாகப்‌ புரட்டி வைத்தால்‌ 
'இன்பம்‌ உண்டாகிறது. நன்றாகப்‌ புரட்டினால்‌ நிறைய இன்பம்‌! 
புரட்டலில்‌ நிபுணனாக இருப்பவனுக்கு ஒரு மணிக்கு இருநூறு 
முந்நூறு ரூபாய்‌ தருகிறோம்‌. நாம்‌ சத்தம்‌ செய்தால்‌ ஓய வைப்‌ 
பதற்குப்‌ பணம்‌ கொடுக்கலாம்‌! புரட்டல்‌ இன்பம்‌ இப்படிப்‌ 
பட்டது. 


நமது தொண்டை என்கிற மாமிச வாத்தியத்தில்‌ காற்றைப்‌ 
புரட்டுகிறோம்‌. தவிர, சங்கத வாத்தியங்கள்‌ பல றின. 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ இந்தப்‌ புரட்டல்‌ மாத்திரம்‌ பொது. தவில்‌, 
மிருதங்கம்‌, கஞ்சிரா போன்ற சர்ம வாத்தியங்களில்‌ தோலில்‌ 
புரட்டுகிறார்கள்‌. வீணை, தம்பூர்‌, பிடில்‌ போன்ற தந்தி வாத்தி 
யங்களில்‌ தந்தியில்‌ புரட்டுகிறார்கள்‌. இந்த வாத்தியங்களில்‌ 
புரட்டுதலுக்கு நடுவே இழைந்து வரும்‌ 'அனுரணனம்‌' என்ற 
இழைப்பு ஓலி நயமான இன்பம்‌ தருகிறது. ஒருதரம்‌ மீட்டி 
னால்‌ உண்டாகும்‌ ஒலி இழுத்துக்‌ கொண்டே நிற்கிறது. முதல்‌ 
மீட்டில்‌ உண்டான ஓலி நீடித்து, இரண்டாவது மீட்டில்‌ எழுப்‌ 
பும்‌ ஒலியோடு கவ்வி நிற்கிறது. இதுவே அனுரணனம்‌. புல்‌ 
லாங்குழல்‌, நாயனம்‌ போன்ற துவாரமுள்ள ரந்திர வாத்தியங்‌ 
களில்‌ காற்றைப்‌ புரட்டுகிறார்கள்‌. ஹார்மோனியமும்‌ ஒருவிதத்‌ 
தில்‌ ரந்திர வாத்தியம்தான்‌. அதில்‌ வாய்க்குப்‌ பதில்‌ துருத்தி 
இருக்கிறது. புல்லாங்குழலிலும்‌ நாயனத்திலும்‌ துவாரங்களை 
விரலால்‌ மாற்றி மாற்றி அடைத்துத்‌ திறக்கிறார்கள்‌ என்றால்‌, 
ஹார்மோனியத்தில்‌ பில்லைகளை மாற்றி மாற்றி அழுத்தி எடுக்‌ 
கிறார்கள்‌. தத்துவம்‌ ஒன்றுதான்‌. 


சப்தத்தைப்‌ புரட்டுவதோடு, அங்கங்களைப்‌ புரட்டிவிட்‌ 
டால்‌ நாட்டியக்கலை உண்டாகிறது. சங்கீதத்தில்‌ காதால்‌ 
கேட்டு அர்த்த ஆனந்தமும்‌, ஸ்வர ஆனந்தமும்‌ பெறுகிறோம்‌. 
நாட்டியத்தில்‌ இவற்றோடு கண்களால்‌ பார்த்து, 'அங்கசர்ய 
ஆனந்தமும்‌' (அங்கங்களை முறைப்படி அசைப்பதால்‌, புரட்டு 
வதால்‌ ஏற்படுகிற இன்பமும்‌) பெறுகிறோம்‌. 


நவரஸ உணர்ச்சிகளை விளக்குகிற அங்க அசைவான 
அபிநயம்‌ மட்டும்‌ இல்லாமல்‌, நவரஸமில்லாத வெறும்‌ அங்க 
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சரியை (அங்கப்‌ புரட்டு) மட்டுமே ஆனந்தம்‌ தருவது உண்டு 
என்பதால்தான்‌ 'நிருத்தம்‌' என்ற கலை ஏற்பட்டிருக்கிறது. 
ஈசுவரனுக்குச்‌ செய்கிற அறுபத்துநாலு உபசாரங்களில்‌ சங்கீத்‌ 
தோடுகூட, நிருத்தமும்‌ உபசாரமாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. கீர்த்‌ 
தனத்தில்‌ சப்தம்‌, அர்த்தம்‌, லயம்‌ யாவும்‌ சேர்ந்து இன்பம்‌ 5 


. தின்றன. ஸ்வரம்‌ பாடும்போது சப்தமும்‌, லயமும்‌ மட்டும்‌ 


இன்பம்‌ தருகின்றன. ராக ஆலாபனத்தில்‌ வெறும்‌ சப்தம்‌ 
மாத்திரம்‌ ஆனந்தம்‌ தருகிறது அல்லவா? நிருத்தத்தில்‌ வெறும்‌ 
அங்கசரியை மட்டும்‌ லயத்தோடு சேர்ந்து ஆனந்தம்‌ தருகிறது. 


இந்தக்‌ கலைகள்‌ யாவும்‌ காந்தர்வ வேதம்‌ எனப்படும்‌. 
கந்தர்வர்கள்‌ உற்சாகப்‌ பிறவிகள்‌. அவர்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ 
பாடிக்கொண்டும்‌ ஆடிக்கொண்டும்‌ இருப்பார்கள்‌. மனத்துக்கு 


உற்சாகம்‌ தரும்‌ கலைகளுக்கு இதனாலேயே காந்தர்வ வேதம்‌ 


எனப்‌ பெயர்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. 


வாக்கின்‌ பயன்‌ 


எத்தனையோ விதமான ஜீவராசிகள்‌ இருந்தாலும்‌ மனித 
னுக்கு மட்டுமே பரமேசுவரன்‌ பேசும்‌ சக்தியைத்‌ தந்திருக்‌ 
றார்‌. உலகத்தில்‌ அநேக 'பரஷைகள்‌ இருக்கின்றன. பேச்சி 
லிருந்து எழுத்து பிறந்து, உலகம்‌ முழுதும்‌ பல லிபிகளும்‌ இருக்‌ 
இன்றன. வாக்கை மூலதனமாக வைத்தே எங்கு பார்த்தாலும்‌ 
பள்ளிக்கூடம்‌, காலேஜ்‌, லைப்ரரி, பத்திரிகைகள்‌ எல்லாம்‌ 
பரவியிருக்கின்றன. 


மிருகங்களின்‌ உலகில்‌ காலேஜ்‌ இல்லை, லைப்ரரி இல்லை, 
பிரிண்டிங்‌ பிரஸ்‌ இல்லை. அவற்றுக்கு வாக்குக்‌ கிடையாது. 
ஆனால்‌, இவையெல்லாம்‌ இல்லாததால்‌ அவை மனிதனை 
விடக்‌ கஷ்ட நிலையில்‌ இருக்கின்றனவா? அப்படித்‌ தோன்ற 
வில்லை. நமக்கு இருக்குமளவுக்கு அவற்றுக்கு வியாதி இல்லை; 
அவை சொத்துக்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டு தவிக்கிறதில்லை. 
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நேற்று என்ன செய்தோம்‌; நாளைக்கு என்ன செய்வோம்‌ என்ற 
விசாரம்‌ அவற்றுக்கு இல்லை. அதற்கும்‌ எப்படியோ ஆகாரம்‌ 
இடைக்கிறது. ஏதோ விதத்தில்‌ வாழ்ந்து பிழைத்துப்‌ போகிறது. 
ஒன்றையொன்று அடித்துச்‌ சாப்பிட்டாலும்‌ எல்லா விலங்‌ 
தினங்களும்‌ விருத்தியாகிக்‌ கொண்டேதான்‌ இருக்கின்றன. 


மனிதப்‌ பிரபஞ்சத்துக்கே வந்தாலும்கூட காலேஜாும்‌, 
லைப்ரரியும்‌, பிரிண்டிங்‌ பிரஸாம்‌ இல்லாத ஆதிவாசிகளைப்‌ 
பார்த்தால்‌ அவர்கள்‌ நம்மைவிட நிம்மதியாகவும்‌ நல்லவர்‌ 
களாகவும்‌ இருப்பதாகவே தெரிகிறது. ஆப்பிரிக்கக்‌ காடுகளி 
லும்‌, அமெரிக்காவில்‌ செவ்விந்தியக்‌ காடுகளிலும்‌ காலேஜும்‌, 
லைப்ரரியும்‌ இல்லாதது போலவே, கோர்ட்டுகளையும்‌ 
காணோம்‌. அதாவது, எழுத்தறிவற்ற காட்டுக்‌ குடிகள்‌, நாகரிக 
மடைந்த நம்போல்‌ இவ்வளவு குற்றம்‌ செய்வதில்லை. நாகரிக 
மும்‌, அதிகப்‌ புத்தியும்‌ படைத்த நாம்‌ செய்யத்‌ தகாத செயல்‌ 
களில்‌ - அகாரியங்களில்‌ - நூதன கற்பனையுடன்‌ விருத்தி 
யடைந்துகொண்டே வருகிறோம்‌. படிப்பு எத்தனைக்கெத்‌ 
தனை அதிகமோ அத்தனைக்கத்தனை பாபமும்‌ அதிகமாயிருக்‌ 
கிறது. நாகரிகத்தினால்‌ எத்தனைக்கெத்தனை செல்வத்தைப்‌ 
பெருக்கிக்கொண்டோமோ, அத்தனைக்கத்தனை அனவரதமும்‌ - 
அதிருப்திப்படும்‌ மனோபாவமும்‌ பெருகியிருக்கிறது. எத்தனை 
வந்தும்‌ போதவில்லை. தேவை அதிகமாகவே இருக்கிறது. 
வாக்கும்‌ எழுத்தும்‌ எல்லாவித அகாரியங்களையும்‌ பரப்புவ 
திலேயே தடபுடலாகப்‌ பிரயோஜனமாகி வருகின்றன. படிப்பு 
முறை, பத்திரிகைகள்‌, புஸ்தகங்கள்‌ எல்லாம்‌ மனிதனுக்கு 
நிம்மதியும்‌, நிறைவும்‌ தருவதற்குப்‌ பதில்‌ அவனை அதிருப்தியி 
லும்‌ அகாரியத்திலும்‌ கொண்டு விடுவதாகவே உள்ளன. மனித 
னுக்கு மட்டும்‌ 'ஸ்பெஷூலாக ஸ்வாமி தந்திருக்கும்‌ வாக்குச்‌ 
சக்தி அனுக்ரெகமா, சாபமா என்றே புரியவில்லை! 


இதை யோசித்துப்‌ பார்க்கும்போது ஏன்‌ வாயில்லாத 
மிருக ஜன்மா தாழ்வானது, மனித ஜன்மா உயர்வானது என்று 
சொல்லி வந்திருக்கிறார்கள்‌ என்று தோன்றுகிறது. ஒரு மிருகம்‌ 
பிறந்ததிலிருந்து இறக்கிற வரையில்‌ உள்ளுணர்ச்சி (instinct) 
மீதே நடப்பதால்‌, அதற்குப்‌ புத்திபூர்வமாகச்‌ செய்கிற பாபம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை. மனிதன்தான்‌ அவனை ஓயாமல்‌ கணக்கெழுத 
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வைக்கிறான்‌. எவ்வளவுக்கெவ்வளவு படிப்பும்‌ நாகரிகமும்‌ 
அதிகமோ அவ்வளவுக்கவ்வளவு வஞ்சனை, மோசம்‌, பொய்‌ 
வேஷம்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ நிபுணர்களாகி, சித்ரகுப்தனுக்கு 


.நிறைய வேலை வைக்கிறோம்‌. 


“நர ஜன்மம்‌ துர்லபம்‌; அதுவே உயர்ந்தது' என்பது ஏன்‌ 
என்று யோசித்தேன்‌. யோசனை செய்ததில்‌ மிருக ஜன்மத்தில்‌ 
உள்ள பெரிய ஒரு குறை தெரிய வந்தது. மிருகங்களுக்குப்‌ 
பாபம்‌ இல்லா விட்டாலும்‌ பயம்‌ இருக்கிறது. எப்போது யார்‌ 
தன்னைக்‌ கொல்வார்களேோ என்ற பிராண பயம்‌ கொடிய 
மிருகத்துக்கும்கூட நிறைய உண்டு. மனிதனுக்கும்‌ பலவிதமான 
பயங்கள்‌ உண்டு. ஆனால்‌, பயமில்லாமல்‌ செய்துகொள்ள மனி 
தனுக்கு மட்டுமே வழி இருக்கிறது. மிருகத்துக்கு இந்த வழி 
இல்லை. பயம்‌ இல்லாமல்‌ செய்துகொள்வது எப்படி? பிறவி 
இல்லாமல்‌ செய்துகொண்டால்தான்‌ பயம்‌ இல்லாமல்‌ இருக்க 
லாம்‌. “எல்லாம்‌ நாம்தான்‌' என்றெ ஞானம்‌ வந்துவிட்டால்‌ எத 
னிடமும்‌ பயம்‌ இராது. அந்த ஞானத்துக்குப்‌ பின்‌ சரீரம்‌ விழுந்‌ 
தால்‌ இன்னொரு சரீரம்‌ எடுக்க மாட்டோம்‌. ஞானத்தை 
அடைகிற மார்க்கங்கள்‌ மனிதனுக்குத்தான்‌ இருக்கின்றன. மிரு 
கங்களுக்கு இல்லை. இந்த ஞானத்தை, அபய நிலையை, ஜன்ம 
நிவிருத்தியை அடையவே மகான்கள்‌ வாக்கைப்‌ பயன்படுத்‌ 
தினார்கள்‌. வேத, வேதாந்த, இதிஹாஸ, புராண, தர்ம சாஸ்‌ 
தரங்கள்‌ எல்லாம்‌ வாக்கு இருப்பதால்தானே உண்டாயின! 


பாஷை, லிபி, புத்தி இவற்றுக்கு இப்பேர்ப்பட்ட உயர்ந்த 
பிரயோஜனம்‌ இருப்பதைப்‌ புரிந்து கொண்டபின்‌ ஆறுதலாக 
இருந்தது. 


பகவான்‌ தந்திருக்கும்‌ புத்தியால்‌, வாக்கால்‌ பிறருக்கோ 
தனக்கோ கெடுதல்‌ உண்டாக்காமல்‌ எவ்வளவோ நல்லது 
செய்யலாம்‌. பாபமும்‌, துக்கமும்‌, பயமும்‌ நீங்க வாக்கைப்‌ 
பயன்படுத்தலாம்‌. நாம்‌ அப்படியே செய்ய வேண்டும்‌. 

இதற்கெல்லாம்‌ அடிப்படை பக்தி, வாக்கு, தெய்வ சம்பந்த 
மாகப்‌ பயனாக வேண்டும்‌. இதனால்தான்‌ அக்ஷ்ராப்யாச 
காலத்தில்‌ ஆரம்பிக்கும்போதே “நமோ நாராயணாய' என்று 
விரலைப்‌ பிடித்து எழுத வைக்கிறார்கள்‌. பகவான்‌, தான்‌ 
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கொடுத்திருக்கும்‌ வாக்கை இவன்‌ எப்படிப்‌ பிரயோஜனம்‌ செய்‌ 
கிறான்‌ என்று பார்த்துக்‌ கொண்டேயிருக்கிறான்‌. லோக 
` க்ஷேமத்துக்கும்‌ ஆத்ம க்ஷமத்துக்கும்‌ அதைப்‌ பயன்‌ செய்யா 
விட்டால்‌, அடுத்த ஜன்மாவில்‌ வாக்கைப்‌ பிடுங்கிக்‌ கொண்டு 
விடுவார்‌. அதாவது மிருகமாகப்‌ படைப்பார்‌. 


சொல்லுக்கும்‌ 
பொருளுக்கும்‌ 
மூலம்‌ இறைவனே! 


நம்முடைய கண்ணுக்குத்‌ தெரிவதும்‌ காதுக்குக்‌ கேட்ப 
துமே உண்மை. இதைத்‌ தவிர வேறு உண்மை கிடையாது. 
வேத புராணங்களில்‌ சொல்லியிருப்பதெல்லாம்‌ பொய்‌ என்று 
நினைப்பது மிகவும்‌ தப்பு. இப்போது நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரி 
இற வஸ்துக்களின்‌ அளவை நம்‌ கண்ணிலுள்ள லென்ஸினால்‌ 
நிர்ணயித்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. இந்த லென்ஸ்‌ பெரியதாகவோ 
சிறியதாகவோ இருந்தால்‌ நாம்‌ பார்ப்பனவற்றின்‌ அளவும்‌ 
அதைப்‌ பொறுத்து மாறித்தான்‌ தெரியும்‌. நம்முடைய லென்‌ 
ஸுக்குள்‌ பிடிபடாத ஒளி அலைகளும்‌ (waves) இருக்கக்‌ கூடும்‌. 
நம்முடைய காதில்‌ உள்ள டமாரத்துக்குப்‌ (drum) பிடிபடாத 
ஒலிகளும்‌ இருக்கக்‌ கூடும்‌. நமக்குத்‌ தெரிவதையும்‌ கேட்பதை 
யும்‌ தவிரப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ ஏதுமே இருப்பதற்கில்லை. என்று 
நாம்‌ எப்படிச்‌ சொல்ல முடியும்‌? தெய்வீக சக்திகளைப்‌ பெற்ற 
மகாபுருஷர்கள்‌ ஞானக்‌ கண்‌ கொண்டு, நமக்குத்‌ தெரியாத 
இவ்வியக்‌ காட்சிகளைப்‌ பார்த்து அந்தத்‌ தெய்வ மூர்த்திகளை 
வர்ணிக்றொர்கள்‌. நமக்குக்‌ கேளாத திவ்விய சப்தங்களைக்‌ 
கேட்டு மந்திரங்களாக்கித்‌ தந்திருக்கிறார்கள்‌. 


இப்படிப்பட்ட மகான்கள்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ இயக்கம்‌ 
முழுவதையும்‌ பரமேசுவரனின்‌ நாட்டியமாகவே பார்க்கிறார்‌ 
கள்‌. அதுதான்‌ நடராஜனின்‌ நடனம்‌. ஆடிக்‌ கொண்டிருக்கிற 
நடராஜனிடமிருந்துதான்‌ சகல சப்தங்களும்‌ பிறக்கின்றன. 
நடராஜா வெகுவேகமாக நர்த்தனம்‌ பண்ணுகிறார்‌. ஆடி 
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நிறுத்துறெ சமயத்துக்கு முந்தி ஜடை விழுதுகள்‌ பக்கவாட்டில்‌ 
இருபுறமும்‌ நீட்டி நிற்கின்றன. சலனத்தில்‌ உள்ள வஸ்துவை 
இந்தக்‌ காலத்தில்‌ “ஸ்நாப்‌ ஷாட்‌' என்று போட்டோ பிடிக்‌ 
கிறார்கள்‌ அல்லவா? அதுபோல்‌ இந்த ஜடை இருபுறமும்‌ 
நீட்டிக்கொண்டிருக்கும்‌ அவசரத்தைத்‌ தெய்வச்‌ சிற்பி அப்ப 
டியே நடராஜ விக்கிரமாகப்‌ பண்ணி விட்டார்‌. இது நம்‌ கண்‌ 
ணுக்குத்‌ தெரிகிற நடராஜ மூர்த்தியின்‌ ஸ்வரூபம்‌. 


நம்‌ காதுக்குப்‌ புலனாகிற சப்தப்‌ பிரபஞ்சமும்‌ அவரிட 
மிருந்தே தோன்றியது. நடராஜா கையில்‌ உடுக்கை இருக்கிறது. 
அது குடுகுடுப்பாண்டியின்‌ உடுக்கையைவிடப்‌ பெரியது. 
மாரியம்மன்‌ கோவில்‌ பூசாரி வைத்திருப்பதைவிடச்‌ சிறியது. 
இந்த உடுக்கைக்கு “டக்கா' என்றும்‌ 'டமருகம்‌' என்றும்‌ பெயர்‌. 
நாட்டியம்‌ முழுவதிலுமே பலவிதமாக ஆடி முடிக்கிற சமயத்‌ 
தில்‌ ஜடை விரித்து நின்றதுபோல்‌, இந்த உடுக்கானது நாட்‌ 
டியம்‌ முழுவதும்‌ பாத தாளத்தை அனுசரித்துச்‌ சப்தித்துவிட்டு, 
ஆடலை நிறுத்தின வேகத்தில்‌ படபடவென்று ஒரு சாப்புத்‌ 
தொனியை ஒலித்தது. ஸ்வரூபத்தை விச்வகர்மா விக்கிரமாக 
வடித்ததுபோல்‌ இந்தச்சாப்புத்‌ தொனியை அப்படியே 
கிரகித்து நந்திகேசுவரர்‌ “மகேசுவர கூத்திரம்‌' என்று பெயரிட்‌ 
டார்‌. அந்தச்‌ சாப்புத்‌ தொனியில்‌ பதினாலு சப்தத்‌ தொகைகள்‌ 
இருந்தன. அவை அ இ உண்‌” என்று தொடங்கி 'ஹல்‌' என்று 
முடியும்‌. 


இந்த ஒலிகளையே வியாகரணத்துக்கு - அதாவது, மொழி 
இலக்கணத்துக்கு மூலமாக வைத்துப்‌ பாணினி மகரிஷி 
“அஷ்டாத்தியாயி' என்ற நூலை எழுதினார்‌. 


வேதங்கள்‌ நான்கு; அதன்‌ அங்கங்கள்‌ ஆறு; மீமாம்ஸை, 
நியாயம்‌, புராணம்‌, தர்ம சாஸ்திரம்‌ என்று நாலு - மொத்தம்‌ 
இந்தப்‌ பதினான்குமே நமது ஸனாதன மதத்தின்‌ ஆதார நூல்‌ 
கள்‌. இவற்றை சதுர்த்தச (பதினான்கு) வித்யாஸ்தானம்‌ என்பர்‌. 
இதற்கு ஏற்றாற்போல்‌ சர்வ வித்தைகளுக்கும்‌ ஈசுவரனான 
நடராஜாவின்‌ டமருகத்திலிருந்து பதினாலு சப்தக்‌ கோவைகள்‌ 
வந்தன. இவை “அ'வில்‌ ஆரம்பித்து “ல்‌'-லோடு முடிவதாகச்‌ 
சொன்னேன்‌. இதனால்‌ “அல்‌' என்றாலே இலக்கண சாஸ்திரப்‌ 
படி எல்லா எழுத்துக்களையும்‌ குறிக்கும்‌. இதில்‌ குறிப்பிட 
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வேண்டிய அம்சம்‌, இந்த 'அல்‌' எல்லா பாஷைகளிலும்‌ இருக்‌ 
கிறது. உருதுவில்‌ 'அலீஃப்‌' என்பது முதல்‌ எழுத்து. கிரீக்கில்‌ 
“அல்‌ஃபா” என்பது முதல்‌ எழுத்து. 'ஆல்‌ஃபபெட்‌' என்று 
ஆங்கிலத்தில்‌ சொல்வதும்‌ இந்த 'அல்‌'லை வைத்துத்தான்‌. இப்‌ 
படியாகச்‌ சகல பாஷைகளும்‌ சகல சப்தங்களும்‌ ஈசுவரனிட 
மிருந்தே பிறந்திருக்கின்றன. 


இதைப்பற்றி யக்ஞ நாராயண தீக்ஷிதர்‌ சமத்காரமாக ஒரு 
சுலோகம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 'பாணி' என்றால்‌ கை, 'நாதம்‌' என்‌ 
றால்‌ ஒலி. 'பாணி நிநாதம்‌' என்றால்‌ (நடராஜர்‌) கையால்‌ 
செய்த ஓலி என்று அர்த்தம்‌. அதுவே 'பாணினி' மகரிஷி 
செய்த (நாத பாஷை) சாஸ்திரமாயிற்று. வியாகரணத்துக்கு 
பாஷ்யம்‌ செய்தவர்‌ பதஞ்சலி. இவர்‌ ஆதிசேஷ அவதாரம்‌. 
ஆதிசேஷன்‌ நடராஜாவின்‌ காலைப்‌ பாதசரமாகச்‌ சுற்றியிருக்‌ 
கிறார்‌. நடராஜரின்‌ கையிலுள்ள உடுக்கிலிருந்து சப்தம்‌ வந்தது. 
அவரது காலில்‌ உள்ள பதஞ்சலி அதற்கு விளக்கம்‌ தந்திரக்‌ 
கிறார்‌. அதனால்‌, நடராஜர்‌ கையையும்‌ காலையும்‌ ஆட்டி 
னாலே ஸகல பாஷா சாஸ்திரமும்‌ உண்டாகிவிடுகிறதென்று 
கவி சொல்கிறார்‌. 


இதன்‌ உட்பொருள்‌ சப்தம்‌, அதன்‌ அர்த்தம்‌ இரண்டுக்கும்‌ 
ஈசுவரனே மூலம்‌ என்பதேயாகும்‌. இதை உணர்ந்து விட்டால்‌ 
நாம்‌ வாக்கை வீணாக்க மாட்டோம்‌. நாம்‌ எழுதுவது, பேசு 
வது எல்லாம்‌ நம்மையும்‌ பிறரையும்‌ ஈசுவரபரமாக நினைக்கச்‌ 
செய்து உயர்த்தவே பயனாகும்‌. 


சூட்சுமமான தத்துவங்களையும்‌, சிரம சாத்தியமான 

சடங்குகளையும்‌ சொல்கிற வேதங்களை நான்காகப்‌ பிரித்து, 

நான்கு சிஷ்யர்களுக்கும்‌ போதித்தார்‌ வியாஸர்‌. அந்தச்‌ சூட்சு 
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மங்களைப்‌ புரிந்து கொண்டு, வேதம்‌ விதிக்கிற யக்ஞ அனுஷ்‌ 
டானங்களை ஏராளமான கட்டுப்பாடுகளுக்கு உட்பட்டுச்‌ செய்‌ 
யக்கூடிய ஒரு சிலருக்கு, இந்த நாலு சிஷ்யர்கள்‌ வேதங்களைப்‌ 
போதித்தார்கள்‌. வேதங்களை இவ்வாறு வகுத்துப்‌ பரப்பிய 
அதே வியாசர்‌, அதே வேதங்களின்‌ பரம தாத்பரியத்தைச்‌ லெ 
ருக்கு மட்டுமின்றி அனைவருக்கும்‌ ரஞ்சகமான புராணங்‌ 
களாக இயற்றினார்‌. இவற்றைப்‌ பொதுஜனங்களுக்கெல்லாம்‌ 
பிரசாரம்‌ செய்கிற பணியை, ஸூதர்‌ என்பவரிடம்‌ ஓப்புவித்‌ 
தார்‌. புராணங்களைப்‌ பிரசாரம்‌ செய்து கொண்டேயிருந்த 
தால்‌, அவர்‌ ஸூத பெளராணிகர்‌ என்றே பெயர்‌ பெற்றார்‌. 
இவர்‌ அப்பிராமணராக இருந்தும்‌, பெரிய பிரம்ம ரிஷிகளெல்‌ 
லாம்‌ இவரை உயர்ந்த ஸ்தானத்தில்‌ அமர்த்தி, நிரம்ப 
மரியாதை செய்து, இந்தப்‌ புராணங்களைக்‌ கேட்டார்கள்‌. 


வேதத்தில்‌ 'ஸத்யம்வத' என்று ஒரு விதி இருக்கும்‌. அந்த 
விதியைக்‌ கதாரூபமாக்கி ஜனங்கள்‌ யாவரும்‌ ஏற்குமாறு செய்‌ 
கிறது ஹரிச்சந்திரன்‌ வரலாறு. “தர்மம்‌ சர்‌ என்கிற வேதத்தின்‌ 
சட்டத்துக்கு மகாபாரதம்‌ முழுவதும்‌ விளக்கமாகிறது. “மாத்ரு 
தேவோபவ”, “பித்ரு தேவோபவ' என்கிற வேத வாக்கியங்‌ 
களுக்கு ஸ்ரீ ராமனின்‌ சரித்திரம்‌ அற்புதமான பாஷ்யமாக இருக்‌ 
கிறது. ஆத்ம அபிவிருத்திக்காக வேதத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிற 
சூஷ்மமான தத்வங்கள்‌ எல்லாம்‌ இப்படிப்‌ பொதுஜனங்கள்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ பெளராணிகரால்‌ கதைகளாகப்‌ பிரசாரம்‌ 
செய்யப்பட்டன. 


தொன்றுதொட்டு பெளராணிகர்களின்‌ பிரவசனங்கள்‌ நம்‌ 
தேசத்தில்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ நடந்து வந்திருக்கின்றன. கல்‌ 
வெட்டுகளைப்‌ பார்த்தால்‌ கோயில்களிலெல்லாம்‌ புராணப்‌ 
பிரவசனம்‌, குறிப்பாக பாரதப்‌ பிரசங்கம்‌ நடந்து வந்திருப்பது 
தெரியும்‌. நித்திய பூஜை போலவே புராணப்‌ பிரவசனமும்‌ 
கோயில்களில்‌ அன்றாடம்‌ நடக்க வேண்டும்‌ என்று மானியங்‌ 
கள்‌ விட்டிருக்கிறார்கள்‌. ஆலயத்தில்‌ வழிபட்டும்‌, புராணங்‌ 
களைச்‌ சிரவணம்‌ செய்துமே சமீப காலம்‌ வரையில்‌ நம்மு 
டைய பொதுஜனங்கள்‌ சூதுவாதில்லாமல்‌ யோக்கியர்களாக 
இருந்து வந்திருக்கிறார்கள்‌. இக்கால நோக்கின்படி, அவர்‌ 
களுக்கு எழுத்தறிவு இல்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌, அவர்கள்‌ 
நல்ல பண்பு படைத்திருந்தார்கள்‌ என்பதைப்‌ பார்த்தால்‌, 
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அவர்களே வாஸ்தவமாகக்‌ கல்வி பெற்றவர்கள்‌ என்று சொல்ல 
வேண்டும்‌. 


அச்சு இயந்திரம்‌ கண்டுபிடிக்கும்‌ வரையில்‌ எல்லாக்‌ கல்வி 
யும்‌ வாய்மொழியாகச்‌ சொல்லி காது வழியாகக்‌ கேட்டே, 
வழிவழியாக வளர்ந்து வந்திருக்கிறது. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ பனை 
ஒலையில்‌ எழுதுகிற தேர்ச்சி பெற்றவர்கள்‌ சிலரே இருந்தார்‌ 
கள்‌. மற்றபடி, பெரிய வேத வேதாந்தம்‌ தெரிந்தவர்கள்கூட 
எல்லாம்‌ செவிவழியேதான்‌ கேட்டறிந்தார்கள்‌. அச்சு இயந்‌ 
திரம்‌ வந்தது. அப்புறம்‌ நிறையப்‌ புஸ்தகங்கள்‌, நியூஸ்‌ பேப்பர்‌ 
கள்‌ ஏற்பட்டு விட்டன. பெளராணிகர்களின்‌ இடத்தை இவை 
பிடித்துக்‌ கொண்டன. 


எனவே, பத்திரிகையாளர்களும்‌ எழுத்தாளர்களும்தான்‌ 
இன்றைய பெளராணிகர்கள்‌. ஸூதரும்‌ மற்ற பெளராணிகர்‌ 
களும்‌ எப்படி தர்மங்களை ரஸமான கதைகள்‌ மூலம்‌ பொது 
ஜனங்களிடையே பிரசாரம்‌ செய்தார்களோ, அவ்விதமே 
செய்யவேண்டியது இன்றைய பத்திரிகையாளர்கள்‌, எழுத்‌ 
தாளர்களின்‌ கடமை. ஜனங்களுக்குப்‌ பிடித்ததை மட்டுமே 
சொல்வது என்று வைத்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. அவர்களின்‌ 
அறிவை, மனத்தை உயர்த்துகிற விஷயங்களையே எழுத 
வேண்டும்‌ - இதைச்‌ சுவாரசியமாகச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
உத்தமமான விஷயங்களைப்‌ புதுப்புது விதங்களில்‌ உணர்த்த 
வேண்டும்‌. பத்திரிகையாளர்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழுதும்‌ மாணாக்‌ 
கர்களாகவே இருந்தால்தான்‌, தாங்களும்‌ இப்படிப்‌ புதுப்புது 
விஷயங்களை அறிந்து, மற்றவர்களுக்குப்‌ பிரசாரம்‌ செய்ய 
முடியும்‌. 


சத்தியத்தை சர்க்கரைப்‌ பூச்சிட்ட மாத்திரைகளாக்கித்‌ தர 
வேண்டும்‌. சர்க்கரை பூச்சுதானே ஒழிய, முழுக்கவும்‌ சர்க்கரை 
யாகிவிடக்‌ கூடாது. வெறும்‌ சர்க்கரை உடம்புக்கு நல்லதல்ல. 
வெறும்‌ இந்திரிய ரஞ்சகமான சமாசாரங்களில்தான்‌ ஜனங்‌ 
களுக்கு அதிகக்‌ கவர்ச்சி இருக்கிறது என்று சொல்லிக்கொண்டு, 
இவ்விதமே எழுதுவது சரியல்ல. ஜனங்களுக்கு ஆத்மாபி 
விருத்தி தருகிற முறையில்‌ எழுதுவதற்கு இதயபூர்வமாக எழுத்‌ 
தாளர்கள்‌, பத்‌ ரிகையாளர்கள்‌ முனைந்தால்‌, தானாகவே 
ஜனங்களுக்கு அதில்‌ GA பிறக்கும்‌. “நம்மையும்‌ உயர்த்திக்‌ 
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கொண்டு, நம்‌ வாசகர்களையும்‌ நாம்‌ உயர்த்த வேண்டும்‌' என்‌ 
கிற கடமை உணர்ச்சியைப்‌ பத்திரிகையாளர்களும்‌ எழுத்‌ 
தாளர்களும்‌ பெற வேண்டும்‌. இவ்விதம்‌ ஆத்மக்ஷேமம்‌, லோக 


க்ஷேமம்‌, சாந்தி, சுபிட்சம்‌ - எல்லாவற்றுக்கும்‌ . மெய்யான . 


சேவை செய்கிற பாக்கியத்தைப்‌ பத்திரிகையாளர்கள்‌, எழுத்‌ 
தாளர்கள்‌ பெற வேண்டும்‌. 


மஹாபாரதம்‌ 


குற்போதுள்ள அத்தனை இந்திய மொழிகளின்‌ லிபிகளுக்‌ 
கும்‌ ஆதாரமாக இருக்கப்பட்ட பிராம்மி என்ற லிபியில்தான்‌, 
ரொம்பவும்‌ பழைய சாஸனங்கள்‌ இருக்கின்றன. இந்த மிகப்‌ 
பழமையான சாஸனங்களின்‌ எழுத்தும்‌ அழகாக, பாஷையும்‌ 
காவிய அழகோடு (flowery) இருக்கின்றன. அப்புறம்‌ 
பல்லவர்‌ காலக்‌ கல்வெட்டுகளிலும்‌ எழுத்து அச்சடித்தாற்‌ 
போல்‌ இருக்கிறது. வாசகமும்‌ இலக்கிய நயத்தோடு இருக்‌ 
DII. 


அதன்பின்‌ சோழர்‌ காலத்துச்‌ செப்பேடுகளில்‌, எழுத்தும்‌ 
வாசகமும்‌ பெருமளவு நன்றாக இருக்கிறது. ஆனால்‌ இரண்‌ 
டுமே ஆதியில்‌ இருந்ததைவிடக்‌ கொஞ்சம்‌ மட்டம்தான்‌. 
ரொம்பப்‌ பழையது, அச்சடித்த மாதிரி, கண்ணில்‌ ஓத்திக்‌ 
கொள்ளலாம்‌ போல்‌ இருக்கிறது! சமீபத்தில்‌ இருநூறு முந்நூறு 
வருஷங்களுக்கு முந்திய செப்பேடுகளைப்‌ பார்த்தாலோ, ஒரு 
சீரும்‌ இல்லை; முறையும்‌ இல்லை; தப்பும்‌ அதிகமாக இருக்‌ 
கிறது. மண்டை மண்டையான எழுத்து. ஏகப்பட்ட இலக்‌ 
கணப்‌ பிழை. 


இப்படியே ஆதிகாலத்திலிருந்து சமீபகாலம்‌ வரையிலான 

விக்ரெகங்களைப்‌ பார்த்தேன்‌. இவற்றிலும்‌, காலம்‌ சொல்லத்‌ 

தெரியாதவை ரொம்ப ரொம்ப லட்சணமாயிருக்கின்றன. 

பல்லவ விக்கிரங்கள்‌ நிரம்ப நன்றாக இருக்கின்றன. சோழ விக்‌ 
31 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


يد 


கிரகங்கள்‌ ஒருமாதிரி நியதியிலே நன்றாக இருக்கின்றன. அதன்‌ 
பின்‌ வரவர மேலும்‌ தரக்குறைவுதான்‌. இப்போது யாரிட 
மாவது புதிதாக ஒரு விக்கிரகம்‌ அடிக்கக்‌ கொடுத்தால்‌ எப்படி 
இருக்கிறது? அழகோ, சாந்நித்தியமோ, தெய்வக்களையோ 
பழையவற்றில்‌ இருப்பதுபோல்‌ புதிதில்‌ இருப்பதில்லை. 


பழைய காலத்து ஜனங்களுடைய குணம்‌ எப்படி? அதுவும்‌ 
அதேமாதிரி உயர்ந்துதான்‌ இருந்ததாகத்‌ தெரிகிறது. இரண்‌ 
டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ இந்நாட்டுக்கு வந்த மெகஸ்தனிஸ்‌, 
“இந்தியாவில்‌ யாராவது, ஏதாவது கொடுத்தாலும்கூடக்‌ கை 
நீட்டி வாங்கிக்‌ கொள்பவர்‌ இல்லை. எந்தப்‌ பண்டம்‌ எங்கு 
கடந்தாலும்‌ அந்த நாட்டவருக்குத்‌ திருடவே தெரியாது. 
பொய்‌ சொல்லவே தெரியாது' என்றெல்லாம்‌ சொல்கிறான்‌. 


சாந்தமும்‌, நல்ல குணமும்‌, தப்பு வழியே இல்லாமல்‌ சரி 
யானபடி போகும்‌ போக்கும்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ இருந்தன. இப்‌ 
போது அந்த. நிலை மாறி விட்டது. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ ஜனங்‌ 
கள்‌ எப்படி இருந்தார்கள்‌? அவர்களுடைய மனஸ எப்படி 
இருந்தது? அந்த மாதிரியே இப்போதும்‌ இருக்கக்‌ கூடாதா 
என்று தோன்றுகிறது. 


பொதுவாக வாழ்க்கையில்‌ ஒழுக்கம்‌ ஏற்பட்டு விட்டால்‌ 
அப்புறம்‌ அதன்‌ ஒவ்வொரு துறையிலுமே ஒழுக்கத்தினால்‌ 
உண்டாகிற அழகும்‌ ஏற்பட்டு விடுகிறது. இதனால்தான்‌ பழங்‌ 
காலச்‌ சிற்ப சித்திரங்கள்‌, எழுத்து (calligraphy) உட்பட 
எல்லாம்‌ ஒழுங்காக, அழகாக இருக்கின்றன. 


அந்தக்‌ காலத்தில்‌ நல்ல நிலைமையில்‌ இருந்து, இப்போது 
அதே வம்சத்தில்‌ தோன்றிய ஜனங்களின்‌ நிலை இப்படி எல்லா 
வற்றிலும்‌ மிகவும்‌ தாழ்வாகப்‌ போனதற்கு ஏதாவது காரணம்‌ 
இருக்க வேண்டுமென்று யோசித்தேன்‌. 


அந்தக்‌ காலத்தில்‌ கோயில்களிலெல்லாம்‌ பாரதம்‌ வாசிக்க 

வேண்டுமென்று கட்டளை இருந்திருக்கிறது. பாரதம்‌ வாசிப்‌ 

பதற்கென்றே மானியம்‌ தருகிற சாஸனங்கள்‌ இருக்கின்றன. இப்‌ 

போது, பெரிய கோயில்களில்‌ எதிலுமே பாரதம்‌ வாசிக்கிற 
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தைக்‌ காணோம்‌. கிராமாந்தரங்களில்‌ கிராம தேவதைகளின்‌ 
கோயில்களில்‌ மட்டும்‌ எங்கோ பாரதம்‌ வாடிக்கிறதைப்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. கிராம ரகை்ஷைக்காக உள்ள, அந்த ஒரு சில கோயில்‌ 
களுக்கு இன்றும்‌ கிராம மக்கள்‌ போகிறார்கள்‌. சினிமா வந்து 
இவ்வளவு ஜனங்களை ஆகர்ஷிக்கிறபோதுகூட பாரதம்‌ கேட்க 
ஜனங்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌ என்றால்‌, பழைய காலத்தில்‌ எப்படி 
இருந்திருக்கும்‌? அப்போது மக்களுக்கு வேறே பொழுது 
போக்கே இல்லையே! 


அந்தப்‌ பாரதத்தில்‌ என்ன இருக்கிறது? பொறுமை என்ப 
தற்கு வடிவமாக தர்மபுத்திரர்‌ இருக்கிறார்‌. சத்தியமான 
பிரதிக்ஞை என்பதற்கு பீஷ்மர்‌ இருக்கிறார்‌; தானத்துக்குக்‌ 
கர்ணன்‌. கண்ணியத்துக்கு அர்ஜுனன்‌. இப்படியே ராமாய 
ணத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌, சகல தர்மங்களின்‌ மூர்த்தியாக 
ஸ்ரீராமன்‌ இருக்கிறார்‌. பெண்களுடைய உத்தமமான தர்மத்‌ 
துக்கு உதாரணமாக சீதை இருக்கிறாள்‌. ராமனுக்கு நேர்‌ 
விரோதியான ராவணனுக்கு மனைவியாக இருக்கும்‌ 
மண்டோதரியும்‌ சீதைக்குக்‌ குறைவில்லாத மகா பதிவிரதை 
யாக இருக்கிறாள்‌. 


ராமாயண, பாரதக்‌ கதைகளைக்‌ கேட்கும்போது இப்படிப்‌ 
பட்ட உத்தமமான அத்மாக்களின்‌ ஞாபகம்‌ வருகிறது. படித்த 
வர்‌, படிக்காதவர்‌ எல்லாருக்கும்‌ அடிக்கடி அந்தக்‌ கதைகள்‌ 
காதில்‌ விழுந்து கொண்டிருந்தால்‌, நம்மால்‌ அந்த உத்தம பாத்‌ 
திரங்களைப்‌ போலவே நடக்க முடியாமற்‌ போனாலும்‌, இது 
தான்‌ நாம்‌ இருக்க வேண்டிய உண்மையான முறை என்ற 
நினைவு அடிக்கடி வரும்‌. இதற்கே பலனுண்டு. இதனால்தான்‌ 
இந்தக்‌ கதைகளைக்‌ கேட்டு வந்த அந்தக்‌ காலங்களில்‌ உயர்ந்த 
தர்மமும்‌, நீதியும்‌ நாட்டில்‌ இருந்தன. 


தர்மம்‌, நீதி இரண்டும்‌ சேர்ந்துதான்‌ பண்பு உண்டாகிறது. 
அந்தப்‌ பண்பாட்டை மாற்றுவதற்கும்‌, குலைப்பதற்கும்‌ இப்‌ 
போது எத்தனையோ ஏற்பாடுகள்‌ வந்திருக்கின்றன. மூன்பு 
இருந்த பழக்கத்தை மறுபடியும்‌ உண்டாக்குவது கஷ்டம்தான்‌. 
ஆனாலும்‌ சிறிதாவது செய்யத்தான்‌ வேண்டும்‌. நாம்‌ நல்லது 
பண்ணிக்கொண்டு போனால்‌ ஈசுவரன்‌ நமக்குக்‌ கை கொடுப்‌ 
பார்‌. அவர்தான்‌ நமக்குக்‌ கை கொடுத்திருக்கிறார்‌; கால்‌ 
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கொடுத்திருக்கிறார்‌; கண்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. கொஞ்சம்‌ 
ஆலோ ?ிப்பதற்குப்‌ புத்தியும்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. இந்தச்‌ சக்தி 
யும்‌ புத்தியும்‌ இருப்பதற்குள்ளே திருந்துவதற்கான ஸத்‌ காரியம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. 


இப்போது என்ன என்னவோ விதமான ஆபத்துகள்‌ நமக்கு 
வந்து கொண்டிருக்கின்றன. ஜனங்கள்‌ இன்ன வழியில்‌ போவது 
என்று தெரியாமல்‌ சிரமப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கும்போது, 
அநேக கட்சிகள்‌ வந்து அவர்களுடைய புத்தியைப்‌ பலவித 
மாகக்‌ குழப்பி மாற்றிக்‌ கொண்டிருக்கின்றன. இந்த நிலையில்‌, 
நம்முடைய சத்தியமும்‌ நீதியும்‌ தர்மமும்‌ ஜனங்களுடைய 
மனசில்‌ கலையாமல்‌ நின்று காப்பாற்ற வேண்டும்‌. அப்படிக்‌ 
காப்பாற்றுவதற்கு மஹாபாரதமே உபகாரமாக இருக்கும்‌ 
என்று அன்றிலிருந்து இன்றுவரை ஜனங்களுடைய அனுபவத்‌ 

` தினாலே தெரிகிறது: 


ஆன்ம நிறைவும்‌ 


“வேதாந்தம்‌ உலகமே மாயை என்கிறது. அதனால்‌ உலக 
வாழ்க்கைக்கு உதவுகிற விஷயங்களில்‌ இந்தியர்களுக்கு அக்க 
றையே கிடையாது. ஸயன்ஸ்‌, டெக்னாலஜி, வைத்தியம்‌, 
இன்ஜினீயரிங்‌ எல்லாம்‌ மேல்நாட்டிலிருந்துதான்‌ இந்தியா 
வுக்கு வந்திருக்கிறது” என்று சில வெள்ளைக்காரர்கள்‌ சொல்வ 
துண்டு. இதுவே உண்மை என்று நம்மவர்களும்‌ நம்பி, “ஏதோ 
கண்ணுக்குத்‌ தெரியாத ஸ்வாமியையும்‌, ஆத்மாவையும்‌ பற்றித்‌ 
தான்‌ ஹிந்து சாஸ்திரங்கள்‌ இருக்கின்றன. லோக வாழ்க்கைக்கு 
உபயோகமாக அவற்றில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை' என்று கண்டனம்‌ 
செய்வதுண்டு. 

உண்மையில்‌ நம்முடைய சாஸ்திரங்களில்‌ இல்லாத 

ஸயன்ஸ்‌ எதுவுமே இல்லை. நமது புராதன சாஸ்திரங்களை 

யெல்லாம்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இந்த உண்மை தெரியும்‌. 
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ஆயுர்வேதத்தை - சரகர்‌, சுச்ருதர்‌ முதலானவர்களின்‌ இரந்தங்‌ 
களைப்‌ பார்த்தால்‌, இப்போதைய பெரிய டாக்டர்களும்‌ 
அதிசயிக்கும்படியான மருத்துவ முறைகளையும்‌, ஸர்ஜரி விஷ 
யங்களையும்‌ தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. மிகவும்‌ புராதனமான 
அதர்வண வேதத்திலேயே யுத்தத்தில்‌ உண்டாகும்‌ பலவிதமான 
காயங்களைக்‌ குணப்படுத்தும்‌ மூலிகைகள்‌, சிதித்சை முறை 
முதலியவற்றைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லியிருப்பது இப்போது 
ரொம்பவும்‌ உபயோகமாக இருப்பதாகச்‌ சமீபத்தில்‌ காசி சர்வ 
கலாசாலையில்‌ ஒருத்தர்‌ ஆராய்ச்சி செய்து கண்டுபிடித்திருக்‌ 
கிறார்‌. இன்ஜினீயரிங்‌” டெக்னாலஜியிலும்‌ ஆதியிலேயே 
அபாரமான திறமையை நம்மவர்கள்‌ காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. 
போஜராஜன்‌ செய்த ஸமராங்கண சூத்திரத்தில்‌ ஆகாய 
விமானம்‌ உள்படப்‌ பலவிதமான மெஷின்களைச்‌ செய்வதற்‌ 
கான அடிப்படைத்‌ தத்துவங்களை விவரித்திருக்கிறது. சுமார்‌ 
இரண்டாயிரம்‌ வருஷங்களான ஓர்‌ இரும்பு ஸ்தம்பம்‌ இன்றைக்‌ 
கும்‌ தில்லி குதுப்மினாருக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ துருப்பிடிக்காமல்‌ 
இருக்கிறது. டாடா தொழிற்சாலை இல்லாமலே இப்படிப்‌ 
பட்ட பெரிய தூணை எந்த உலையில்‌ (furnace) அடித்து 
உருவாக்கினார்கள்‌ என்று ஆச்சரியப்படும்படி இருக்கிறது. 
தமிழ்நாட்டிலேயே இப்படிப்‌ பல இன்ஜினீயரிங்‌ அற்புதங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. பல நூற்றாண்டுகளான கல்லணை எந்தவிதமான 
கலவையால்‌ கட்டப்பட்டது என்று இன்றும்‌ புரியவில்லை. 
ஆவுடையார்‌ கோயில்‌ கொடுங்கையில்‌ பாறாங்கல்லை ஒரு 
காகிதத்தின்‌ அளவுக்கு மெல்லியதாக இழைத்திருக்கிறார்கள்‌. 
திருவீழிமிழலை வெளவால்‌ ஓட்டி மண்டபத்தின்‌ பிரம்மாண்ட 
மான வளைவை (Arch) எந்த ஆதாரத்தில்‌ கட்டியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌ என்று இன்ஜினீயரிங்‌ நிபுணர்களும்‌ வியக்கிறார்கள்‌. 


தமிழில்‌ பதினெண்‌ சித்தர்கள்‌ பாடலில்‌ இருக்கிற வைத்திய 
நுணுக்கங்கள்‌ கொஞ்சநஞ்சமல்ல. 

வான நூலில்‌ (Astronomy) நமக்கு இருந்த பாண்டியத்தியத்‌ 
தால்தான்‌ எத்தனையோ ஆயிரம்‌ வருஷங்களாக, இன்று 
அமாவாசை, இன்று கிரகணம்‌ என்று கொஞ்சம்கூடத்‌ தப்‌ 
பாமல்‌ பஞ்சாங்கம்‌ கணிக்க முடிந்திருக்கிறது. 

எல்லாக்‌ கலைகளும்‌, சாஸ்திரங்களும்‌, ஸயன்ஸுகளும்‌ 
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பாரத தேசத்தில்‌. நன்றாக வளர்ந்தே வந்திருக்கின்றன. ஆனா 
லும்‌ இப்போது விஞ்ஞானக்‌ கண்டுபிடிப்புகளால்‌ அணுகுண்டு 
போன்ற எத்தனையோ அனர்த்தங்கள்‌ உண்டாகியிருப்பதைப்‌ 
பார்க்கிறோமல்லவா? இப்படி நேரக்கூடாது என்பதாலேயே, 
பக்குவமானவர்களுக்கு மட்டும்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ விஞ்ஞான 
நுணுக்கங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ கொடுத்தார்கள்‌. சாதாரண ஜனங்‌ 
களுக்குப்‌ புரியாத பரிபாஷையில்‌ இந்த சாஸ்திரங்கள்‌ அமைந்‌ 
திராப்பதற்கு இதுவே காரணம்‌. சித்தர்களின்‌ தமிழ்ப்‌ பாடல்‌ 
களும்கூட இப்படித்தான்‌ நமக்குப்‌ புரியாத பரிபாஷையில்‌ 
இருக்கும்‌. 


இப்போது நிபுணர்கள்‌ ஆராய்ச்சி செய்தால்‌, நம்‌ சாஸ்‌ 
திரங்களிலிருந்து பல விஷயங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்ள 
முடியும்‌. சில சமாசாரங்கள்‌ நமக்குப்‌ புரியாமல்‌ இருக்கும்‌. 
அதற்காக அவற்றை ஒதுக்கிவிடக்கூடாது. நமக்குப்‌ பின்னால்‌ 
வருபவர்களுக்காவது அது புரியக்கூடும்‌ என்பதால்‌, நமக்குப்‌ 
புரிகிற சாஸ்திரங்கள்‌, புரியாத சாஸ்திரங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
நாம்‌ ரக்ஷித்துக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 


மற்ற தேசங்களில்‌ சமீப காலமாகவே இந்த விஞ்ஞான. 
வித்தைகள்‌ வளர்ந்து வந்திருக்கின்றன. நாம்‌ ஆதியில்‌ நமக்‌ 
கென்றே இருந்த இந்த வித்யா சம்பத்தை மறந்துவிட்டு, மற்ற 
வர்களிடமிருந்து இப்போது கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌! இதில்‌ ஒரு 
முக்கியமான வித்தியாசம்‌, இந்த வித்தைகள்‌ யாவும்‌ பிரம்ம 
வித்தை என்கிற ஆத்ம சிரேயஸுக்கு அனுசரணையாகவே நம்‌ 
தேசத்தில்‌ வைக்கப்பட்டிருந்தன. வெறும்‌ லெளகிக செளக்கியத்‌ 
துக்காகவே அவற்றை உபயோகப்படுத்தி மேல்நாடுகள்‌ உண்‌ 
டாக்கியிருக்கிற “நாகரிகத்தில்‌ ஆத்மசாந்தி அடியோடு போய்‌ 
விட்டது. இதை மேல்நாட்டுக்காரர்கள்‌ நன்றாக உணர்ந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. விஞ்ஞானத்தின்‌ மூலம்‌ படிப்படியாக நாகரிகத்தில்‌ 
ஏறி, இப்போது அவர்கள்‌ அதில்‌ உச்ச நிலைக்கு வந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. ஆனாலும்‌: இதில்‌ ஆத்மதிருப்தி இல்லை என்று 
கண்டுகொண்டு, நம்முடைய வேதாந்தத்தின்‌ பக்கமும்‌ நம்மு 
டைய பக்தி மார்க்கத்தின்‌ பக்கமும்‌ வீர ஆரம்பித்திருக்கிறார்‌ 
கள்‌. நாமோ, நம்முடைய லெளகிக வித்தை, ஆத்ம வித்தை 
இரண்டையும்‌ அலட்சியம்‌ செய்துவிட்டு, மற்ற நாட்டவர்கள்‌ 
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அடைந்திருக்கிற இரண்டுங்கெட்டான்‌ நாகரிகத்தைத்‌ தேடி ஓடு 
இறோம்‌. அவர்கள்‌ இரும்பு யுகத்திலிருந்து (Iron Age) தங்க 


யுகத்துக்கு (Golden Age) - அதாவது, இருட்டு ٠ யுகத்தி 
லிருந்து பிரகாச யுகத்துக்கு - வந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 
நாமோ - பிரகாச யுகத்திலிருந்து இருட்டு யுகத்துக்குப்‌ 


போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌! குறைவிலிருந்து அவர்கள்‌ நிறை 
வுக்குப்‌ போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌ என்றால்‌, நாமோ 一 
நிறைவிலிருந்து குறைவுக்குப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறோம்‌. 


வருங்காலத்தவருக்கு 


வஞ்சனை செய்யலாமா? 


நமது பழைய சாஸ்திரங்களில்‌ இல்லாத கலைகளோ 
ஸயன்ஸ்களோ மற்ற விஷயங்களோ இல்லவே இல்லை. போஜ 
ராஜன்‌ செய்துள்ள ஸமராங்கண சூத்திரம்‌ என்ற நூலில்‌ பல 
விதமான மெஷின்கள்‌ செய்யும்‌ முறைகள்கூட உள்ளன. அதில்‌ 
ஆகாய விமானத்தைப்‌ பற்றிக்கூட வருகிறது என்றால்‌ ஆச்சரிய 
மாயிருக்கும்‌! போஜன்‌ இந்த விமானத்தைப்‌ பற்றிய சித்தாந்த 
முறையை (Theory) மட்டுமே சொல்லிவிட்டு, “நடைமுறையில்‌ 
(Practical) இதைப்‌ பண்ணும்‌ வழியை நான்‌ சொல்லாததால்‌ 
எனக்கு அது தெரியாது என்று நினைக்க வேண்டாம்‌; நடை 
முறையைச்‌ சொல்லி இந்த விமானம்‌ செய்யப்பட்டால்‌, ஜனங்‌ 
களுக்குச்‌ செளகரியத்தைவிட அசெளகரியமே அதிகமாகும்‌ 
என்றே சொல்லவில்லை'' என்கிறார்‌. ட்‌ 

ஆகாய விமானம்‌, அணுசக்திக்‌ குண்டு இவற்றையெல்லாம்‌ 
நடைமுறைக்குக்‌ கொண்டு வந்ததன்‌ அனர்த்தத்தை நாம்‌ உலக 
யுத்தத்தில்‌ கண்கூடாகப்‌ பார்த்து விட்டோம்‌. அது ஒருபுறம்‌ 
இருக்கட்டும்‌. 

போஜன்‌ சொல்லியிருக்றெ ஆகாய விமான 'தியரி'யைச்‌ 
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சில இன்ஜினீயர்களுடன்‌ சேர்ந்து படித்துப்‌ பார்த்ததில்‌ பலூன்‌, 
ஜோர்டான்‌ இன்ஜின்‌ போன்ற ஒரு முறையை போஜன்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌ என்று தெரிய வந்தது. 


பழைய காலத்தில்‌ ஒவ்வொரு கலைக்கும்‌ ஸயன்ஸாக்கும்‌ 
தனித்தனி நூல்கள்‌ இருந்தன. இந்த நூல்கள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
டைஜஸ்ட்‌ மாதிரி ஒரு அத்தியாயமாகச்‌ சுருக்கி “பிருஹத்‌ 
ஸம்ஹிதை' என்ற புஸ்தகத்தை வராஹமிஹிரர்‌ எழுதியிருக்‌ 
கிறார்‌. கிட்டத்தட்ட 1500 வருஷங்களுக்கு முன்‌ எழுதப்பட்ட 
இந்தப்‌ புஸ்தகத்தில்‌ தாவர சாஸ்திரம்‌, மிருக சாஸ்திரம்‌, பட்டு 
சாஸ்திரம்‌, தாது சாஸ்திரம்‌ இப்படி சகல விஷயங்களும்‌ 
அடங்கியிருக்கின்றன. 


பழங்காலத்தவரின்‌ இன்ஜினீயரிங்‌ ஞானம்‌ இன்றுள்ள 
நிபுணர்களையும்‌ ஆச்சரியத்தில்‌ ஆழ்த்துகிறது. 


இவற்றுக்கெல்லாம்‌ ஆதார நூல்கள்‌, சாஸ்திரங்கள்‌ உள்ளன. 
ஆயிரம்‌, பதினாயிரம்‌ வருஷங்களாக - தலைமூறை தலை 
முறையாக = ர௯ிக்கப்பட்டு நம்‌ கைக்கு வந்துள்ளன. இந்த 
நாள்போல்‌ அச்சுப்‌ புஸ்தகம்‌ போடத்‌ தெரியாத காலங்களி 
லும்‌ இவற்றை நம்‌ முன்னோர்கள்‌ எப்படியோ காத்து நம்‌ 
வரைக்கும்‌ தந்து விட்டார்கள்‌. இப்படி யுகாந்தரமாக வந்த 
சாஸ்திரங்களை எல்லாம்‌ நமக்குச்‌ சகல வசதி இருந்தும்‌, 
அடுத்த தலைமுறைக்குக்‌ காத்துத்‌ தராமல்‌ இருக்கிறோம்‌. 
ஆயிரம்‌, பதினாயிரம்‌ வருஷங்களாகத்‌ தொடர்ந்து வந்து 
கொண்டிருந்த இழையை அறுத்து விடுகிற “பாக்கியம்‌” நமக்கே 
ஏற்பட்டிருக்றெது! 


குருடன்‌ ஒருவன்‌ கையில்‌ லாந்தருடன்‌ போய்க்‌ கொண் 
டிருந்தானாம்‌. எதிரில்‌ வந்த ஒருவன்‌ உனக்குத்தான்‌ கண்‌ 
தெரியவில்லையே, லாந்தர்‌ ஏன்‌ எடுத்து வருகிறாய்‌?” என்று 
கேட்டான்‌. அதற்குக்‌ குருடன்‌, “எனக்குக்‌ கண்‌ இல்லாவிட்டா 
லும்‌ உனக்குக்‌ கண்‌ இருக்கிறது அல்லவா? அதற்காகத்தான்‌ 
இதை எடுத்து வருகிறேன்‌. இல்லாவிட்டால்‌ இந்த இருட்டில்‌ 
நீயே என்மேல்‌ தடுக்கி விழுந்திருப்பாயே” என்றானாம்‌. 
அதுபோலவே பழைய சாஸ்திரங்கள்‌ நமக்குப்‌ புரியா விட்டா 
லும்‌, எதிர்காலத்தில்‌ யாருக்காவது புரியலாம்‌, பயனாகலாம்‌ 
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என்பதனாலாவது அவற்றை நாம்‌ ரக்ஷித்தாக வேண்டும்‌. 
“வசதியே இல்லாத காலங்களில்‌ யுகாந்தரமாக ரக்ஷிக்கப்பட்ட 
சாஸ்திரங்களை நமக்கு முதல்‌' தலைமுறையினர்‌ எல்லா வசதி 
யிருந்தும்‌ காப்பாற்றாமல்‌ அழித்து, நம்மை வஞ்சித்து விட்‌ 
டார்கள்‌'' என்று வருங்காலத்‌ தலைமுறையினர்‌ நம்மைக்‌ 
குற்றம்‌ சொல்ல இடம்‌ வைக்கலாமா? 


பழைய காலங்களில்‌ சாஸ்திர ரக்ஷணம்‌ அரசர்களின்‌ 
பொறுப்பிலிருந்தது. இப்பொழுது ராஜாக்கள்‌ இல்லை; ராஜ்ய, 
மத்ய சர்க்கார்கள்தாம்‌ உள்ளன. அவற்றுக்கு நிம்மதியே 
இல்லை. ஒரு பக்கம்‌ பாஷைச்‌ சண்டை; ஒரு பக்கம்‌ எல்லைச்‌ 
சண்டை. ஏகப்பட்ட பாலிடிக்ஸ்‌, ஊழல்‌ இப்படிப்‌ பல கஷ்டங்‌ 
கள்‌! அந்தக்‌ காலத்தில்‌ ஒரு ராஜாவுக்கும்‌ இன்னொரு ராஜா 
வுக்கும்‌ சண்டை நடந்தது என்றால்‌, இப்பொழுது ஒரு ராஜ்யத்‌ 
துக்கும்‌ இன்னொரு ராஜ்யத்துக்கும்‌ சண்டை; ஒரு வர்க்கத்துக்‌ 
கும்‌ இன்னொரு வர்க்கத்துக்கும்‌ சண்டை; ஒரு கட்சிக்கும்‌ இன்‌ 
னொன்றுக்கும்‌ மண்டை உடைகிறது. எனவே, சாஸ்திர ரக்ஷ 
ணத்துக்கு அரசாங்கத்தை எதிர்பார்த்துப்‌ பிரயோஜனமில்லை. 
“சுற்றுப்புறத்தில்‌ எல்லாம்‌ ஒரே பூசல்‌; குடும்பத்திலும்‌ 
தொல்லை' என்று நாம்‌ தட்டிக்‌ கழிக்கக்‌ கூடாது. வனவிலங்கு 
களைப்‌ பாருங்கள்‌. சிங்கம்‌ புலியை அடிக்கிறது, புலி மானை 
அடிக்கிறது. இருந்தாலும்‌, காட்டிலே சிங்கக்‌ குட்டியும்‌ புலிக்‌ 
குட்டியும்‌ மான்குட்டியும்‌ வளர்ந்து கொண்டும்‌ விளையாடிக்‌ 
கொண்டும்தான்‌ இருக்கின்றன. அப்படி இருக்க நாமும்‌ பழக 
வேண்டும்‌. எத்தனை இடையூறு இருப்பினும்‌, நமக்கு எதிர்‌ 
காலத்தினரிடம்‌ உள்ள கடமையையும்‌ பொறுப்பையும்‌ 
உணர்ந்து பழைய சாஸ்திரங்களை ரக்ஷித்துத்‌ தர வேண்டும்‌. 
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தமிழ்நாட்டுப்‌ 


ல பண்பின்‌ பெருமை 


உலகத்தில்‌ இருக்கிற கோயில்களில்‌ பாதிக்குமேல்‌ இந்தி 
யாவில்தான்‌ இருக்கின்றன. இதிலும்‌ பாதிக்கு மேற்பட்ட 
ஆலயங்கள்‌ தமிழ்நாட்டில்தான்‌ இருக்கின்றன. 


உலகத்தில்‌ இருக்கிற சாஸ்திரங்களில்‌, பக்தி நூல்களில்‌ 
பாதிக்குமேல்‌ இந்தியாவில்தான்‌ இருக்கின்றன. இதில்‌ பாதிக்கு 
மேற்பட்ட நூல்கள்‌ தமிழ்நாட்டைச்‌ சேர்ந்தவையே. கும்பகோ 
ணத்தைச்‌ சுற்றியுள்ள காவிரிப்‌ பிரதேசத்தில்‌ இடைத்த ஏட்டுச்‌ 
சுவடிகள்‌, உலகத்திலுள்ள சாஸ்திரங்களில்‌ பாதிக்கு மேற்‌ 
பட்டவை என்று அறியும்போது நமக்கு ரொம்பவும்‌ பெருமை 
யாக இருக்கிறது. 


இதோடுகூடத்‌ தமிழ்நாட்டுக்கு இன்னொரு தனிப்பெருமை 
உண்டு. சாதாரணமாக ஒரு குறிப்பிட்ட மொழியும்‌, ஒரு 
விசேஷமான கலாசாரமும்‌ உள்ள ஒரு பிரதேசத்தில்‌ பிற மொழி 
யினரும்‌, பிற கலாசாரத்தினரும்‌ குடியேறினால்‌, நாளடைவில்‌ 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ தனி வழக்கங்களையும்‌ பாஷைகளையும்‌ 
இழந்து அந்தப்‌ பிரதேசத்தின்‌ மொழியையே பேச ஆரம்பித்து 
விடுவார்கள்‌. அங்குள்ள நாகரிகத்தையே பின்பற்ற ஆரம்பித்து 
விடுவார்கள்‌. உலக நாடுகளின்‌ சரித்திரத்தைப்‌ பார்க்கும்போது 
இந்த உண்மை நிதர்சனமாடுறது. இப்போது உத்யோக 
நிமித்தம்‌ வடக்கே நம்மவர்‌ போகிறது மட்டுமின்றி, பூர்வத்தி 
“லேயே தமிழ்நாட்டு பிராமணர்‌ பலர்‌ வடக்கே போயிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. ஆந்திரர்களுக்கும்‌ சோழர்களுக்கும்‌ கலியாணக்‌ 
கொள்வினை, கொடுப்பினை இருந்த சமயத்தில்‌ இப்படிப்‌ 
பலர்‌ போயிருக்கிறார்கள்‌. வேறு சந்தர்ப்பங்களிலும்‌ போயிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. இப்போது வடநாட்டுக்காரர்கள்‌ பலர்‌ “த்ரவிட்‌' 

(Dravid) என்று குலப்பெயர்‌ போட்டுக்‌ கொள்வதைப்‌ பார்த்‌ 
திருப்பீர்களே. அவர்களில்‌ பலர்‌, இம்மாதிரிக்‌ குடியேறியவர்‌ 
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களின்‌ வம்சத்தில்‌ வந்தவர்கள்தான்‌. ஆனால்‌, வெளி மாகாணங்‌ 
களில்‌ உள்ள இந்தத்‌ 'திராவிடர்‌' களுக்குத்‌ தமிழ்‌ மொழியே 
அடியோடு தெரியவில்லை. நீண்ட: காலமாக ஒரு பகுதியில்‌ 
வசிக்கும்‌ பிற சமையைச்‌ சேர்ந்த மைனாரிட்டிக்காரர்கள்‌ 
தங்கள்‌ மூல பரஷையைக்கூட மறந்து விடுகிறார்கள்‌ என்பதற்கு 
இது ஓர்‌ உதாரணம்‌. 


இப்படி நான்‌ சொன்னதால்‌ ஆரியர்கள்‌ வடக்கே, திராவி 
டர்கள்‌ தெற்கே என்று பாகம்‌ பிரிப்பதாக அர்த்தமில்லை. நம்‌ 
பழைய சாஸ்திரங்களைப்‌ பார்த்தால்‌, இப்போது வெள்ளைக்‌ 
காரர்கள்‌ ஆரியர்‌, திராவிடர்‌ என்று இரண்டு வேறு இனமாக 
(race) சேதப்படுத்திச்‌ சொல்லியிருப்பதற்கே ஆதாரமில்லை. 
தேசம்‌ பூராவிலும்‌ இருந்தவர்களை - ஒரே இனத்தவர்களைத்‌ 
தான்‌ - பஞ்ச கெளடர்கள்‌, பஞ்ச திராவிடர்கள்‌ என்பதற்காகப்‌ 
பாரத தேசத்திலிருக்கிற பத்துப்‌ பிராந்தியங்களில்‌ இப்படி 
ஐந்து, அப்படி ஐந்து என்று பிரித்திருந்ததாகவே நம்‌ சாஸ்திரங்‌ 
களிலிருந்து தெரிகிறது. இது பிரதேச ரீதியில்‌ (Regional) செய்த , 
பிரிவே தவிர, இன ரீதியில்‌ (race) செய்தது அல்ல. பிற்பாடு 
திராவிடம்‌ என்பது தமிழரை மட்டும்‌, கெளடர்‌ என்பது 
வங்காளியரை மட்டும்‌ குறிப்பதாக ஆகியிருக்கிறது. ஆதியில்‌ 
எல்லாம்‌ ஒரே இனம்‌, ஒரே மதம்‌ என்றுதான்‌ இருந்திருக்கிறது. 
பிற்காலத்தில்‌ தமிழ்நாடே திராவிடம்‌ ஆன பிறகும்‌, இங்கி 
ருந்து கூட்டமாக வடக்கே போய்க்‌ குடியேறிய சில பிராம 
ணர்களைப்‌ பற்றித்தான்‌ நான்‌ மேலே சொன்னேன்‌. அவர்‌ 
களுக்கெல்லாம்‌ இப்போது பேரில்‌ 'திராவிட' என்பது ஓட்டிக்‌, 
கொண்டிருந்தும்கூட, தமிழ்‌: பாஷை அடியோடு தெரியாமல்‌, 
அந்தந்தப்‌ பிராந்திய பாஷை - பழக்கம்‌ இவற்றிலேயே பூரண 
மாகக்‌ கரைந்து விட்டிருக்றொர்கள்‌. இதுதான்‌ லோகம்‌ முழுக்‌ 
கவே பொது வழக்கு. ஒரு பிரதேசத்துக்கு இன்னொரு 
பிரதேசத்தவர்கள்‌ வந்து குடியேறினார்கள்‌ என்றால்‌, இப்படிக்‌ 
குடியேறியவர்கள்‌ தங்கள்‌ கலாசாரத்தை நாளாவட்டத்தில்‌ 
இழந்து, அந்தப்‌ பிரதேசக்‌ கலாசாரத்தையே தழுவி விடுவார்‌ 
கள்‌. 


பிறருடைய பாஷையை, பழக்கங்களை வெகு சுலபமாக 
எடுத்துக்‌ கொள்வதில்‌ தமிழ்‌ ஜனங்களுக்கே ரொம்பவும்‌ - 
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திறமை இருக்கிறது. தமிழன்‌ என்றால்‌ இங்கிலீஷ்காரனைவிட 
நன்றாக இங்கிலீஷ்‌ பேசுகிறான்‌. ஹிந்திக்காரனைவிட நன்றாக 
ஹிந்தியில்‌ பேசுகிறான்‌. பால்ரூம்‌ டான்ஸிலிருந்து, ஹிந்துஸ்‌ 
தானி சங்கீதம்வரை எல்லாம்‌ இவனுக்கு அனாயாசமாக வந்து 
விடுகிறது. இதிலே பாராட்டுவதற்கும்‌ விஷயம்‌ இருக்கிறது; 
கண்டிப்பதற்கும்‌ விஷயம்‌ இருக்கிறது. இது அந்நியம்‌, 
பிறத்தியாருடையது என்று இல்லாமல்‌ எதையும்‌ இவனால்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ள முடிகிறதே என்று பாராட்டலாம்‌. ஆத்ம 
சிரேயஸுக்காக இல்லாமல்‌ வெறும்‌ இந்திரிய சுகத்துக்கா 
கவோ, புத்திப்‌ பெருமைக்காகவோ மட்டும்‌ இவன்‌ மற்றவர்‌ 
களின்‌ தப்பான சமாசாரங்களில்‌ மோகித்து விழுந்து, அவற்றை 
யும்‌ தனதாக ஸ்வீகரித்து விடுகிறானே என்கிறபோது கண்டிக்க 
வேண்டியதாகிறது. 


தமிழ்‌ மொழியும்‌ இந்தப்‌ பிரதேசத்துக்கென்றே விசேஷ 
மாக உள்ள சில பண்பாடுகளும்‌ ரொம்பவும்‌ புராதனமானவை 
- ஜீவசக்தி வாய்ந்தவை. அப்படியானால்‌, இத்தனை தொன்‌ 
மையும்‌ சக்தியும்‌ இல்லாத கலாசாரங்களே புதிதாக வந்தவர்‌ 
களைத்‌ தங்களில்‌ கரைத்துக்‌ கொள்கின்றன என்றால்‌, அவற்றை 
விட வலுவாகத்‌ தமிழ்நாடானது இங்கே வந்து குடியேறியவர்‌ 
களின்‌ விஷயத்தில்‌ இதைச்‌ செய்திருக்கத்தானே வேண்டும்‌? 
இப்படி நினைக்கத்‌ தோன்றுகிறது. ஆனால்‌, நடைமுறையில்‌ 
பார்த்தால்‌ நேர்மாறாக இருக்கிறது. மற்ற பிரதேசங்கள்‌ தங்கள்‌ 
பாஷை, பழக்கங்கள்‌ இவற்றிலேயே புதிதாக வந்தவர்களைச்‌ 
கரைத்து விடுகின்றன. ஆனால்‌, தமிழ்நாடு. ஒன்று மட்டும்‌ 
இதற்கு விலக்காக இருக்கிறது. தமிழ்நாட்டில்‌ மகாராஷ்டிரர்‌ 
கள்‌, ஆந்திரர்கள்‌, கன்னடியர்கள்‌, குஜராத்திகள்‌, செளராஷ்டி 
ரர்கள்‌ முதலிய பல சமுதாயத்தினர்‌ எத்தனையோ பரம்பரை 
களாக வாழ்ந்து வருகிறார்கள்‌. ஆனால்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பாஷைகளையே பேசி வருகிறார்கள்‌. தங்களது பழக்க வழக்‌ 
கங்களையே பின்பற்றி வருகிறார்கள்‌. ஆதிகாலத்திலிருந்து 
திராவிட தேசமானது இவ்வாறு அந்நிய தேசங்களிலிருந்தும்‌ 
பாரதத்தின்‌ பிற பகுதிகளிலிருந்தும்‌ வந்தவர்களுக்கெல்லாம்‌ 
இடம்‌ தந்து, அவரவரையும்‌ அவரவரது பாஷை, சம்பிரதாயம்‌ 
இவைகளிலேயே நிலைப்படுத்தியிருக்கறது. தமிழ்நாடு ஒரு 
ரிஃப்ரிஜிரேடர்‌'. (குளிர்பதனப்‌ பெட்டி) போல்‌ எல்லா 

42 

“ CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


பாஷைகளையும்‌, எல்லா நாகரிகங்களையும்‌ கெடாமல்‌ குளிர்ச்‌ 
சியுடன்‌ காத்துத்‌ தந்து வந்திருக்கிறது. குளிர்சாதனப்‌ பெட்டி 
யில்‌ வைத்த பழம்போல்‌ மற்ற பிரதேச பாஷைக்காரர்களான 
மகான்களின்‌ இலக்கிய சிருஷ்டிகளும்‌ இங்கே உண்டாகி 
கெடாமல்‌ ரக்ஷிக்கப்பட்டு வந்திருக்கின்றன. உதாரணமாக, 
தியாகராஜரின்‌ தெலுங்குக்‌ கிருதிகள்‌ இந்த மண்ணில்‌ பிறந்த 
வையே. தெலுங்கு தேசத்திலேயே இப்படிப்பட்ட சிருஷ்டி 
உண்டாகவில்லை. இப்படியே பல பாஷைக்‌ கிரந்தங்கள்‌, பல 
சித்தாந்தங்கள்‌ இங்கு உருவாயின. மற்றவை அனைத்தோடும்‌ 
தன்னை இழையவிட்டுக்‌ கொண்டு, தன்னை மற்றவர்மீது 
திணித்து நிர்ப்பந்திக்காமல்‌ இருக்கிற ஒரு தனிப்‌ பண்பு 
திராவிட தேசத்துக்கே சிறப்பாக இருந்து வந்திருக்கிறது. 


தொன்றுதொட்டு வேத நெறியின்‌ வீடாக இருந்திருப்பது 
தமிழகமே. மனித குலத்தின்‌ முதல்வரான மனு, வைகை 
அருகேயுள்ள கிருதமாலாக்‌ கரையில்‌ வசித்ததாகவே பாகவதம்‌ 
கூறுகிறது. வேத தர்மம்‌ இங்கேதான்‌ பிறந்தது. உலகத்திலேயே 
ஈடு இணையில்லாத பக்திச்‌ செல்வத்தையும்‌ நீதி நூல்களையும்‌ 
தந்த ஆழ்வார்களும்‌, நாயன்மார்களும்‌, பட்டினத்தார்‌, 
தாயுமானவர்‌, திருவள்ளுவர்‌, சங்கப்புலவர்‌ போன்றவர்களும்‌ 
எங்கு பார்த்தாலும்‌ திராவிட நாட்டில்‌ வேதத்தின்‌ பெருமை 
யைப்‌ பற்றித்‌ தங்கள்‌ நூல்களில்‌ பேச்கிறார்கள்‌. சோழ, 
பாண்டிய, பல்லவ மன்னர்கள்‌ வேத பாடசாலைகளுக்கும்‌ 
வேத வித்துக்களுக்கும்‌ தாங்கள்‌ செய்த சாஸனங்களைக்‌ 
கல்வெட்டுகளில்‌ பொறித்துப்‌ பூரிப்படைந்திருக்கிறார்கள்‌. 
சென்ற நூற்றாண்டைச்‌ சேர்ந்த கிறிஸ்துவப்‌ புலவரான 
ஸ்ரீவேதநாயகம்‌ பிள்ளைகூடத்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ தேவாலயங்‌ 
களோடு 'பிரம்மாலயங்கள்‌' (வேத பாடசாலைகள்‌) . நிறைந்‌ 
திருப்பதையே பெருமையோடு கூறியிருக்கிறார்‌. “வேதம்‌ 
நிறைந்த தமிழ்நாடு” என்று பாரதியார்‌ பாடியது உங்களுக்குத்‌ 
தெரியும்‌. 


இப்படி வேத தர்மமும்‌ சகல கலைகளும்‌ பரமார்த்திகமும்‌ 

தோய்ந்து கிடக்கும்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ பண்டைக்‌ காலத்திலிருந்து 

அவ்வப்போது அவைதிகமும்‌ நாஸ்திகமும்‌ தலைகாட்டி வந்த 

தும்‌ உண்டு. ஆனால்‌, இத்தகைய நாஸ்திக ஆட்டங்கள்‌ 

ஏற்பட்ட ஒவ்வொரு சமயத்திலும்‌ மக்கள்‌ விழித்துக்‌ கொண்டு, 
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தங்களது தெய்வ பக்திக்கும்‌, வைதிக நம்பிக்கைக்கும்‌ கூர்‌ 
தீட்டிக்‌ கொண்டதைச்‌ சரித்திரம்‌ சொல்கிறது. அதற்கப்புறம்‌ 
வேத நெறி இருமடங்காகக்‌ கொழுந்துவிட்டு ஜொலித்‌ 


வெளியே கர்மம்‌ 
உள்ளே. தியானம்‌ 
பலவிதமான கர்மானுஷ்டானங்களை நான்‌ சொல்கிறேன்‌. 
இந்தக்‌ கர்மங்கள்‌, பரமேசுவர பூஜை, பரோபகாரம்‌ எல்லாம்‌ 
பிறருக்காகச்‌ செய்யப்படுவதாகத்‌ தோன்றினாலும்‌ உண்மை 
யில்‌ தங்களுக்கே செய்து கொள்வதுதான்‌. பிறருக்கு உபகாரம்‌ 
செய்வதால்‌, சேவை செய்வதால்‌, அல்லது ஸ்வாமிக்குப்‌ பூஜை 
செய்வதால்‌ அவனவனுக்கும்‌ உள்ளுக்குள்ளே ஒரு நிறைவு 
ஏற்படுகிறது. நாம்‌ செய்கிற சேவையில்‌ மற்றவர்களுக்கு 
உண்மையான லாபம்‌ இருந்தாலும்‌ இருக்கலாம்‌; இல்லாமலும்‌ 
இருக்கலாம்‌. நம்‌ சேவை அவர்களுக்குத்‌ தேவைப்படாமலும்‌ 
இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அதைச்‌ செய்யும்போது நமக்கே திருப்தி 
யும்‌, சந்துஷ்டியும்‌, அமைதியும்‌ உண்டாகின்றன. 
பரோபகாரம்‌” என்று சொன்னாலும்கூட, அது பர(பிறருக்கு) 
உபகாரமாக இருந்தாலும்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌, தனக்கே: 
உபகாரமாக இருக்கிறது. 


பிறருக்குச்‌ சேவை செய்வதற்காக நாம்‌ எத்தனையோ 
கஷ்டங்கள்‌, தியாகங்கள்‌, சரீர ரெமம்‌ எல்லாம்‌ அடைந்தாலும்‌ 
இதற்கெல்லாம்‌ மேலாக அதிலேயே ஒரு நிறைவை, 
சந்துஷ்டியை நமக்குள்‌ ஏதோ ஒன்று அனுபவித்துக்‌: கொண்‌ 
டிருக்றெது. 


, இப்படியேதான்‌ நாம்‌ பூஜை பண்ணுவதால்‌ ஸ்வாமிக்கு 
TDS لاك‎ இல்லை. ஆனாலும்‌ பூஜை, பாராயணம்‌, 
க்ஷேத்திராடனம்‌ என்று பல க அலைய பலவிதக்‌ கஷ்டங்‌ 
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களைப்பட்டு நாம்‌ செய்வதிலே, நமக்கே ஒரு நிறைவு 
உண்டாகிறது. 


நம்மிடம்‌ நமக்குள்ள பிரியத்தினால்தான்‌, நமது நிறைவை 
வேண்டியே சேவை செய்கிறோம்‌; பூஜை செய்கிறோம்‌. 


பத்தினியிடமும்‌, பிள்ளையிடமும்‌, மற்றவரிடமும்‌ நாம்‌ 
வைக்கிற பிரியத்துக்கெல்லாம்‌ உண்மையில்‌ நம்மிடமே உள்ள 
பிரியம்தான்‌ காரணம்‌; -நம்‌ உள்ள நிறைவுக்காகத்தான்‌ மற்ற 


வரிடம்‌ பிரியம்‌ காட்டுகிறோம்‌ என்பது யாக்ஞவல்கியரின்‌ 


உபநிஷத உபதேசம்‌! பகவானிடம்‌ பிரியம்‌ வைத்து நாம்‌ பூஜை 
செய்தாலும்‌ சரி, உலகத்திடம்‌ பிரியம்‌ வைத்துச்‌ சமூக சேவை 
செய்தாலும்‌ சரி, அதெல்லாம்கூடத்‌ தனக்கு ஒரு நிறைவை 
உண்டாக்கிக்‌ கொள்வதற்காக, நம்மிடமே நமக்குள்ள பிரியத்‌ 
தால்‌ செய்வதுதான்‌. இந்த நிறைவை அடைவதற்காக, 
வெளியே எத்தனை கஷ்டம்‌ வந்தாலும்‌, துக்கம்‌ ஏற்பட்டா 
லும்‌, தியாகங்கள்‌ செய்ய வேண்டியிருந்தாலும்‌ நாம்‌ பொருட்‌ 
படுத்துவதில்லை. 


நேரடியாக நமக்கே நல்லது செய்துகொள்ள வேண்டும்‌ 
என்று பணத்தையும்‌, இந்திரிய சுகங்களையும்‌ தேடிப்‌ 
போனால்‌, இந்த உள்நிறைவு உண்டாக மாட்டேன்‌ என்கிறது. 
மாறாக, சுய காரியங்கள்‌ நிம்மதியின்மையிலும்‌ துக்கத்திலுமே 
கொண்டு விடுகின்றன. கண்ணாடியில்‌ நமது முகத்தைப்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. அதன்‌ நெற்றியில்‌ பொட்டில்லை என்று தெரிகிறது. 
உடனே கண்ணாடிக்குச்‌ சாந்து இட்டால்‌ என்ன ஆகும்‌? 
கண்ணாடி கறுப்பாகும்‌. பிம்பத்துக்குப்‌ பொட்டு வைப்பது 
என்றால்‌ பிம்பத்தின்‌ மூலமான மனிதனுக்குத்தான்‌ பொட்டு 
வைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. “எனக்கு என்று நினைத்துச்‌ 
செய்யும்‌ காரியங்கள்‌ உண்மையில்‌ நம்‌ மனசுக்குக்‌ கரிப்‌ 
பொட்டு வைப்பதாகவே - நமக்கு நாமே கரியைப்‌ பூசிக்‌ 
கொள்வதாகவே - முடிகிறது. மனஸு என்கிற மாயக்‌ 
கண்ணாடியில்‌ பிரதிபலிக்கிற பரமாத்மா பிம்பத்தையே 'நான்‌' 
என்று நினைக்கிறோம்‌: அந்தப்‌ பிம்பத்துக்கு அழகு செய்வது 
என்றால்‌ உண்மையில்‌ பரமாத்மாவுக்கு அழகு செய்ய 
வேண்டும்‌. பரமாத்ம ஸ்வரூபமான லோகத்துக்கெல்லாம்‌ 
செய்கிற சேவை இதனால்தான்‌ நிறைவைத்‌ தருகிறது. இதே 
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மாதிரிதான்‌ அந்தப்‌ பரமாத்மாவையே பூஜிப்பதும்‌. தனக்கு 
என்று வைத்துக்‌ கொள்கிற கரிப்பொட்டு, இப்போதுதான்‌ 
அலங்காரத்‌ திலகமாகிறது. அம்பாளுக்குச்‌ செய்கிற 
அலங்காரம்தான்‌ நமக்கு அழகு. நமக்கே செய்து கொள்கிற 
அலங்காரம்‌ அகங்காரத்துக்குத்தான்‌ வழிகாட்டும்‌. இதை மற்ற 
வர்களும்‌ ரஸிப்பதில்லை. அம்பாளை அலங்கரித்தால்‌ அதைப்‌ 
பார்த்து எல்லோரும்‌ சந்தோஷிக்கிறார்கள்‌. பிரமாதமாகச்‌ 
சலவை செய்த துப்பட்டாவை நாமே போட்டுக்‌ கொண்டு 
பெருமைப்படுகிறோம்‌. மற்றவர்கள்‌ அதைப்‌ பார்த்து 
சந்தோஷமா படுகிறார்கள்‌? “இஸ்திரி எப்படி ஏறியிருக்கிறது, 
பார்த்தாயா?” என்று அவர்கள்‌ கேலியாகத்தான்‌ கேட்டுக்‌ 
கொள்வார்கள்‌. 


நீங்கள்‌ எல்லாரும்‌ எனக்குப்‌ புஷ்ப ஹாரங்களை ஏராள 
மாகக்‌ கொண்டு வந்து கொடுக்கிறீர்கள்‌. உங்களைவிட நான்‌ 
பெரியவன்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொண்டு, பக்தியால்‌ இப்படிச்‌ 
செய்கிறீர்கள்‌. நீங்களே இந்த மாலைகளைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ இங்கே கொண்டுவந்து கொடுத்தால்தான்‌ அலங்‌ 
காரமாகிறது என்று 'நினைத்துச்‌ செய்கிறீர்கள்‌. இம்மாதிரி 
சந்தர்ப்பத்தில்‌ நானும்‌, நாம்‌ ரொம்பப்‌ பெரியவர்தான்‌” 
என்று நினைத்துக்‌ கொண்டு இந்த மாலைகளால்‌ என்னை 
அலங்கரித்துக்‌ கொண்டால்‌ அது அகங்காரம்தான்‌. ஆனால்‌, 
நீங்களோ எனக்குச்‌ செய்தால்‌ விசேஷம்‌ என்று பக்தியோடு 
கொண்டுவந்து கொடுக்கிறீர்கள்‌. இவற்றை நான்‌ திரஸ்கரிக்க 
லாமா? அதனால்தான்‌ நீங்கள்‌ என்னை அலங்கரித்துப்‌ பார்க்க 
ஆசைப்படுகற மாதிரி, நானும்‌ இந்த மாலைகளை அம்பா 
ளுக்கு ஸமர்ப்பணம்‌ பண்ணி அலங்காரம்‌ பண்ணுகிறேன்‌.” 


நமக்கு நல்லது செய்வதாக நினைத்துப்‌ பணமும்‌, புகழும்‌ 


யை E 
XK அடக்கத்தின்‌ பெட்டகமாக இப்படி ஸ்ரீ பெரியவர்கள்‌ கூறும்போதே, ஓர்‌ 
உன்னத உண்மையை வெளியிட்டிருக்கிறார்கள்‌. அவர்களுக்கு அர்ப்பணம்‌ 
செய்யப்படும்‌ ஹாரங்களை அவர்கள்‌ தமது கழுத்தில்‌ அணியாமல்‌ ரத்தி 
லேயே குவித்துக்‌ கொள்வதை உலகறியும்‌. இங்கு மாலைகளை அம்பாளுக்‌ 
குச்‌ சமர்ப்பிப்பதாகக்‌ கூறுகிறார்கள்‌. குருவின்‌ பாதுகை ஜீவனின்‌ சிரத்தில்‌ 
உள்ளது; ஸாக்ஷாத்‌ பராசக்தியே குரு ஸ்வரூபமாக வருகிறவள்‌ என்பதை 


இதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ நமக்குச்‌ சொல்லாமல்‌. சொல்கிறார்‌. 
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ண்‌ 


இந்திரிய சுகங்களும்‌ தேடிப்போவது மனஸில்‌ கரியை ஏற்று 
கிற காரியம்தான்‌. . பரமாத்மா ஸ்வரூபமான உலகுக்குச்‌ செய்‌ 
கிற நல்லதேதான்‌ உண்மையில்‌ நமக்கும்‌ நல்லது; அத 
க்ஷேமம்‌ அதுவே. :இதை நம்முடைய உள்‌ மனமே அறிந்திருக்‌ 
கிறது. அதனால்தான்‌ தனக்கென்று செய்து கொள்கிற 
செளகரியங்களில்கூட ஏற்படாத நிறைவு, பிறருக்காக அசெளக 
ரியப்படும்போது ஏற்படுகிறது. 


உலகம்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ என்றால்‌ நாமும்‌ அதே 
பரமாத்ம ஸ்வரூபம்தான்‌. மனஸு என்கிற கண்ணாடியை 
எடுத்துவிட்டு, அந்த பரமாத்ம ஸ்வரூபமே நாம்‌ என்பதை 
அனுபவித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. இதுதான்‌ தியானம்‌ என்பது. 
நாம்‌ செய்கிற இத்தனை காரியங்களும்‌ கடைசியில்‌ ஒரு 
காரியமுமில்லாத அந்த ஆத்மத்‌ தியானத்தில்தான்‌ நம்மைச்‌ 


.சேர்க்க வேண்டும்‌. நான்‌ எத்தனை எத்தனையோ அனுஷ்டா 


னங்களைச்‌ சொல்கிறேனே, அவற்றின்‌ முடிவு இதுவே! 


காரியங்களில்‌ நமக்குப்‌ பலவிதமான சந்தோஷங்கள்‌ 
உண்டானாலும்‌ காரியமில்லாத தூக்கத்திலிருக்கிற பெரிய 
சாந்தி இவற்றில்‌ இல்லை. ஒருநாள்‌ தூங்கா விட்டால்‌ 
எவ்வளவு கஷ்டப்படுகிறோம்‌? தூக்கத்தில்‌ அப்படிப்பட்ட 
செளக்கியம்‌ இருக்றெது! இதிலிருந்தே காரியம்‌ இல்லாமலிருப்‌ 
பதுதான்‌ பரம செளக்கியம்‌ என்று தெரிகிறது. அப்படிக்‌ 
காரியமே இல்லாமல்‌ தன்‌ உண்மை நிலையான பரமாத்ம 
ஸ்வரூபத்தில்‌ அமிழ்ந்திருப்பதுதான்‌ தியானம்‌. 


தூக்கத்திலே “நாம்‌ செளக்கியமாயிருக்கிறோம்‌' என்றும்‌ - 

தெரியவில்லை. தூக்கம்‌ கலைந்த பின்தான்‌ தூக்கத்திலே 
சுகமாயிருந்திருப்பதாகத்‌ தெரிறெது. இப்படியின்றி பேரானந்த 
மாக இருக்கிறோம்‌ என்ற பிரக்ஞையுடன்‌ சாந்தமாக இருப்பது 
தான்‌. தியான யோகத்தின்‌ முடிவான சமாதி நிலை. உள்ளுக்‌ 
குள்ளே அப்படிக்‌ காரியமே இல்லாமல்‌ இருக்கப்‌ பழக்கிக்‌ 
கொண்டுவிட்டால்‌, பிறகு வெளியில்‌ எத்தனை காரியம்‌ செய்‌ 
தாலும்கூட ஆத்மசாந்த அனுபவம்‌ குலையாது. 


தக்ஷிணாமூர்த்தியின்‌ சாந்தம்‌, பூரண பிரக்ஞை கொண்ட 
ஆனந்த நிலை. அது: தூங்கும்போது மனம்‌ அடங்குவது 
47 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


போன்றதல்ல. தூக்கத்தில்‌ மனத்தை நாம்‌ ஸ்வாதீனமாக 
அடக்கவில்லை. அதுவே களைத்துப்‌ போய்‌ அடங்குகிறது. 
அப்படிப்பட்ட அடக்கத்தை நாம்‌ ஸ்வாதீனப்படுத்திக்‌ 
கொண்டு காக்க முடியாது. தூங்கும்போது நம்‌ ஸ்வாதனத்தில்‌ 
இல்லாமலே அடங்குபவை எல்லாம்‌ கனவிலும்‌ மறுபடியும்‌ 
நாம்‌ விழிக்கும்பொழுதும்‌, நம்‌ ஸ்வாதீனமில்லாமலே திரும்பி 
வந்து விடுகின்றன. 


சாவு என்பது ஒருவகைத்‌ தூக்கம்தான்‌. அப்போது மனஸு 
அடங்குகிறது. ஆனால்‌, மறுபிறவியில்‌ தேகம்‌ வந்தவுடன்‌ இந்த 
மனஸாும்‌ மீண்டும்‌ அதற்குள்ளிருந்து வேலை செய்ய ஆரம்‌ 
பித்து விடுகிறது. எனவே, ஸ்வாதீனமாக மனஸை அடக்கி 
னாலே அதை அடங்கிய நிலையில்‌ நாம்‌ சாசுவதமாக 
வைத்திருக்க முடியும்‌. தக்ஷிணாமூர்த்தி காரியம்‌ இல்லாமல்‌ 
இருந்தாலும்‌, முழுப்‌ பிரக்ஞையுடன்‌ அப்படி இருக்கிறார்‌. 
உள்ளுக்குள்‌ காரியம்‌ இல்லாததாலேயே வெளியிலே அவரால்‌ 
எத்தனையோ காரியம்‌ செய்ய முடிகிறது. வெறுமே உட்கார்ந்‌ 
இருக்கும்‌ தக்ஷிண £மூர்த்திதான்‌ ஆனந்தத்‌ தாண்டவக்‌ கூத்தும்‌ 
ஆடுகிறார்‌. திரிபுர தகனம்‌ செய்கிறார்‌. பிக்ஷ£டனம்‌ பண்ணு 
கிறார்‌. பக்தர்களுக்கு வரம்‌ கொடுத்துவிட்டு ஊர்ஊராகத்‌ 
திண்டாடுகிறார்‌. உள்ளே அடக்கமாக இருக்கிறார்‌; வெளியிலே 
கூத்தடிக்கிறார்‌. நமக்கும்‌ உள்ளே அடக்கம்‌ வந்துவிட்டால்‌ 
வெளியிலே எத்தனை காரியமும்‌ செய்யலாம்‌. 


CUA 


72 LLL خخ‎ 


அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 


வலவ 


கர்ம மார்க்கம்‌, பக்தி ஆகிய தலைப்புகளின்‌ கீழ்‌ 


கட்டுரைகள்‌ இடம்‌ பெறுகின்றன. 
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